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#< 
चतदता 


चारित्र 


प्रकाठकीय वक्तव्य 


प्रात: स्मरणीय पू. १०८ चा. च. आचार्य श्री शांतिसागर महाराजने विशिष्ट दृष्टिसे 
जिनवाणीके प्रसारके कार्यको हमें सौंपा था। उसका उन्हींके आदेशानुसार यथाशक्ति निर्वाह 


करते आ रहे हैं। आचार्यश्रीके आदेशानुसार उच्चकोटिके सिद्धान्त ग्रंथोंके प्रकाशनके लिए 
यथासंभव प्रयत्नणील रहे । ह 


आज भगवान्‌ कुन्दकुन्दके समग्र आध्यात्मिक भ्रल्थोंका मूलगाथानुगामी हिंदी अनुवाद 
“श्री कुन्दकुन्द-भारती” के नामसे प्रकाशित हो रहा है । 

दिगम्बर जैन संप्रदायमें आचार्य बुन्दकुन्दकी प्रतिष्ठा विशेष है। महावीर तीर्थकर 
और गणधर गौतमस्वामीके अनंतर मंगलहूपसे आचार्य कुन्दकुन्दका नाम गौरवके साथ लिया 
जाता है। जैनसाहित्यमें इनको रचनाओंका अनेक दृष्टिसे महत्त्वपूर्ण स्थान है । जैनवर्म व 
सिद्धाग्त विपयक सभी मुख्य-मुख्य विषयोंका इसमें समावेश हुआ है । 


यह कुन्दकुन्द-भारती स्वाध्याय-प्रेमी व्यक्तियोंको आचार्यश्रीके दृष्टिका अध्ययन, 
चितन, मनन करनेके लिए अवश्य ही सहायता पहुँचावेगी ऐसा हमें विश्वास है । इस ग्रंथके 
अनुवादक तथा संपादक विद्वद्वर्य श्री पं, पन्नाछालजी साहित्याचार्य अनेक ग्रंथोंके सुयोग्य अनु- 
वादक संपादक टीकाकार हैं। आपके द्वारा पुराण काव्य नाटकादि ग्रंथोंका सरल तथा 
सुवोध अनुवाद हुआ है। आप सागर गणेश महाविद्यालयके साहित्य विपयके प्रधानाध्यापक और 
भा. दि. जैन विद्वत्‌ परिषद्के कार्यकारी मंत्री हैं। कुन्दकुन्द-भारतीका संपादन तथा अनुवाद 
आपहीके द्वारा हुआ है। और आपने यह ग्रन्थ ग्रन्यमाकाको प्रकाशनार्थ दिया है इसलिए ग्रंथ- 
माला आपकी अत्यंत आभारी है । 
इस ग्रंथका श्रीमान्‌ विह्द्वर्य पं. जिनदासजी पारश्वनाथजी फडकुले शास्त्री सोलापूरने 
स्वाध्याय करके प्रावककथत भी लिखकर देनेकी कृपा की जिसके लिए संस्था आपकी भी अत्यंत 
आभारी है । 


है| श्री आ. शांतिसागर दि. जै. जिन- 
मधुकुंज घाटकोपर | वाणी जीर्णोद्धारक संस्थाके 
मुंबई / ट्रस्टियोंकी ओरसे 
दिनांक ३५-१०-७० |] बालचंद देवचंद शहा 
म मंत्री 


श्रीमान पं० पन्‍ताछालजी जैन साहित्याचार्य दि० जैन समाजमें एक अग्रगण्य विद्वान्‌ 
हैं। इन्होंने अनेक दिगंवर ऋदृपि प्रणीत ग्रन्योंका अनुवाद करके जैन समाजके ऊपर महोपकार 
किया हैं। आचार्य प्रवर श्री जिनसेन, श्रीगुणभद्र आदिके पूर्व पुराण, उत्तरपुराण (महापुराणा- 
न्तर्गत ) तथा हरिवंशपुराण आदि प्रथमानुयोग संबंधी ग्रंथोंका अनुवाद किया है। उन प्रंथों- 
का स्वाध्याय करके दि० जैनवर्ममें साधथरमिकजन दृढ़ स्थिर हुए हैं। हाल ही में उन्होंने प्राचीन 
और स्वाध्यायके प्रारम्भमें जिनका नाम स्मरण भगवान्‌ महावीर, और गौतम गणंवरके साथ 
किया जाता है ऐसे श्रीकुन्दकुन्दाचार्यजीके प्रायः समस्त ग्रंथोंका अनुवाद किया हैं जिससे दि० 
जैनागमका तत्वज्ञान, अहिसादिक यथार्थ आचार, परमार्थ सत्य, देव, शास्त्र गुरुओंका स्वरूप 
पाठकोंको ज्ञात होगा, महान्‌ आचार्य अमृतचन्द्र, श्रीजयसेनाचार्य, पद्मप्रभ मलवारी, श्रीश्रुत- 
सागरजी आदिकोंने संस्कृत भाषामें विस्तृत दीकाओंकी रचना कर आचार्यश्रीके आगरमोंका 
खुलासा किया है परन्तु उतको पढ़कर आचार्यश्रीका आगमार्थ जानना महा कठिन था--- 
श्रीमान्‌ पंडितजीने अपने धार्मिक वन्बुगण, आचार्यश्रीके ग्र॑स्योंका अभिप्राय सुलभतासे जिस 
प्रकारसे समझ सकेंगे उसका अवलंबन किया हैं । 


प्रासम्भमें विस्तृत प्रस्तावना दो है जिसमें कुन्दकुन्दस्वामीके परिच«के साथ उनके 
समस्त ग्रंथोंका हार्द सरल हिन्दी भाषामें दिया है, विस्तृतं विषय सूची ओर प्रत्येक ग्रन्थकी 
अलग-अलग अनुक्रमणिकाएँ दी हैं । 

आचार्य श्रीकुन्दकुन्दके स्वेग्रंथ अर्थभागवी भाषाके अधिकांश गाथा छन्दमें हैं, उनकी 
प्रत्येक गाथा अतिशय सरलतासे अपना अभिप्राय बताती है। इनके प्रंथ पढ़नेसे अर्धभागवी 
भाषाभिनोंको जल्दी ध्यानमें आता है । 


पंडितजीने हिन्दी अनुवाद अतिशय सरल रीतिसे किया है । प्रत्येक गाथाका यथार्थ 
अभिप्राय वे अपने अनुवादमें पूर्णतया छा सक्ते हैं। तथा भावार्थमें उन्होंने और अधिक 
खुलासा किया है । ; 


मैंने प्रत्येक गाथाका अनुवाद ध्यानपूर्वक देखा है वह पूर्ण समुचित है तथा निर्दोष है । 
मुझे इस अनुवादके पढ़नेसे बहुत प्रसन्‍तरता हुई । प्रातर्वन्य आचार्य कुन्दकुन्दके ग्रन्थ समुच्चयका 
नाम पंडितजीने “श्रीकुन्दकुन्दभारती” रकक्‍्खा है व योग्य है । हर 

इन पुस्तकोंमेंसे जो 'भक्तिसंग्रह' प्राकृत भाषामें श्रीकुन्दकुन्दाचार्यका है उस विपयमें 
श्रीक्रभाच॒न्द्राचार्य ऐसा लिखते हैं “संस्कृता: सर्वा भक्तय: पृज्यपादस्वामिक्ृता: प्राकृतास्तु 
अन्दुन्दाचार्यक्ता: / अर्थात्‌ प्राकृत सिद्धभक्ति, प्राकृत श्रुतभवित, प्राकृत चारित्रभवित, प्राकृत- 
योगिमकित, और प्राकृत आचार्यभक्ति, तथा प्राकृत तीर्थकरमक्ति, निर्वाणभवित, पंचगरुभवित 
इतने भक्तियोंका संग्रह इसमें है। कुछ भक्तियोंकी अंचक्िका मात्र है । जैसे ननन्‍्दीदवरभवितत, 
शान्तिभक्ति, समाधिभक्ति, और चैत्ममक्ति । इनकी गाथाएँ नहीं हैं । ) 

अस्तु यह 'श्रीकुन्दकुन्दमारतो” स्वाध्यायके बड़ी उपयोगी हैं। इस सत्प्रकाशनके लिये 
सम्पादक और प्रकाशक बन्यवादके पात्र हैं । 


विनीत 
जिनदास पाइ्वंनाथ फडकुले 
सोछापुर 


श्री १०८ आ. शांतिसागर दि. ने. जिनवाणी 
जनीणजिारक संस्था का जांक्षिप्त परिचय 


श्रेयःपद्सविकासवासरभणि: स्पाह्मदरक्षाम्रणि: 
संसारोरगदर्पगारुड़मणिर्भव्यौषचिन्तामणि! ।॥ 
आशास्ताक्षयशञान्तिमुक्तिमहिषीसीसन्तमुक्तामणि: 
शरीमद्रेवशिरोपणिविजयते श्रोवर्धभानों जिनः ॥ 


श्री १०८ चारित्र चक्रवर्ती श्री आचार्य शांतिसागर महाराजके जीवनचरित्र और जीवन 
संदेशसे सकल दि. जैने समाज भलीभाँति परिचित है। आचार्य श्री का तपोमय पवित्र जीवन 
परम भौरवशाली रहा है । उनके जीवन काल्‍में अगणित धर्मकार्योकी सम्पन्नता और विविध 
संस्थाओंको स्थापना हुई है । उन्होंने अपने समाधिकालमें स्वात्मानुमव तथा आगमके अनुसार 
जीवनकी सफलताके लिए अपूर्व उपदेश देकर संसारको सुखशान्तिका मार्ग दर्शन किया है 
जिसमें पहिला आत्मचिन्तनका और दूसरा निरन्तर आगमरक्षा ज्ञानदानका पावन सुलभ मार्ग 
वतलाया है । आत्मचिन्तनका मार्ग व्यक्तिगत है फिर भी इस मार्गपर चलनेके पहले आत्मवि- 
श्ासके लिए आगमका अध्ययन आवश्यक है। सर्व साधारणकों आगमकी प्राप्ति सुलभ हो 
इसके लिए आचार्यश्रीने समय समयपर अपने उपदेशों द्वारा अमूल्य शास्त्रदान करनेकी प्रेरणा की 
जिस उपक्रमका परिचय सभी भारतवासी जैन भाइयोंको होना आवश्यक है।' 


इसी समय आचार्यश्रीको ज्ञात हुआ कि दिगम्बर संप्रदायके महामान्य और प्राचीनतम 
ग्रंथराज श्री पट्खण्डागम-धवलू-कपाय पाहुड-जयधघवलरू-और महाबंध-महाधवरू-की एक 
मात्र मूडविद्रीमं उपलब्ध ताडपन्नीय प्रतियाँ जीर्ण शीर्ण होती जा रही हैं। उनमेंसे एक भ्रंथके तो 
पाँच हजार इलोक नए हो गये हैं और शेपके पत्र हाथमें उठाते ही टूटकर विखरने लगे हैं । 
यह ज्ञात होते ही आंचार्यश्रीका हृदय द्रवीभूत हो उठा और अहनिश यह विचार मनमें चक्कर 
लगाने लगा कि किस तरह इस अमूल्य आगम निधिकी रक्षा की जाय, जिससे कि ये प्रंथराज 
युगयुगान्त तक सुरक्षित रह सकें । उन्होंने अपना आशय समाजके कुछ प्रमुख छोगोंके सामने 
व्यक्त किया कि यदि इन ग्रंथराजोंको ताम्रपतन्नोंपर उत्कोर्ण करा दिया जाय तो यह अमूल्य शुत्त- 
निधि युगंयुगके लिए सुरक्षित हो जाय । तदनुसार उत्तकार्यकों सम्पन्न करने के लिए 'श्रो १०८ 
चा. च. आ. शांन्तिसागर दि. जैन जिनवाणी जीर्णोद्धारक' संस्था को स्थापना बीर से २४७० 
के पर्यूपण पर्वपर श्री सिद्धक्षेत्र कुंधलग्रिरिपर हुई । 

तत्पश्चात्‌ वीर सं० २४७१ के फाल्गुन मासमें आचार्यश्रीके वारामती पदार्पण करनेपर 
उक्त संस्थाकी नियमावली वनवाकर कानूनके अनुसार रजिस्ट्री करा दी गई। अधिकारी व 
अनुभवी विद्वानोंकी देखभालमें तीनों सिद्धान्त ग्रंथोंको ताम्रपत्रोंपर उत्कीर्ण कराया गया । 
उत्कीर्ण ताम्रपत्रोंका आकार ८५८१३ इंच है। तीनों सिद्धान्त भ्रन्थोंके ताम्रपत्रोंकी संख्या 


[ ६ ] 


२६६४ है जिसका वजन लगभग ५० मत है। साथ ही साथ तीनों ग्रंथोंकी पाँच पाँच सौ 
प्रतियाँ भी मुद्रित कराई गयी हैं जिदका उपयोग अविकारी विद्वान्‌ और स्वाब्याय प्रेमी पाठक 
चिरकांल तक करते रहेंगे। तीनों ग्रंथ विशुद्ध रीतिसे छापे जाँय इसलिए मूडविद्वीको फोटोग्राफर 
भेजकर ताडपत्रपर लिखे गये तीनों ग्रंथंके फोटो भी छाए गये । वे फोटो संस्थाकी छायत्रेरी 
फलटणमें सुरक्षित रखे गये हैं। ऐसा महान्‌ कार्य जैन समाजमें तो क्‍या अन्य भारतीय या 
विदेशीय समाजमें भी अभी तक नहीं हुआ हैं । 


वोर संबत्‌ २४८० में आचार्यश्री का चातुर्मास फलटणमें हुआ था | इस समय आचार्य- 
श्रोने आगमसंरक्षण और ज्ञानदानकी एक रचनात्मक योजना समाजके सामने रखी । फल- 
स्वरूप ताम्रपत्रोत्कीर्ण ग्रंथराजोंकी सुरक्षाके लिए श्री १००८ चंद्रप्रभमंदिरजीमें आचार्यश्रीके 
हीरकमहोत्सवके समय संकलित निधिमेंसे वचे हुए करीव वीस हजार रुपयोंसे नया भवन 
बनवाया गया, जिसमें यह समस्त श्रुतनिधि अत्यन्त सुरक्षित रूपसे रखी गयी है । 


सल्लेखना अंगीकार करनेके थोड़े समय पूर्व आचार्यश्रीके उपदेशोंमें एक महान्‌ परिवर्तन 
दृष्टिगोचर होने लगा । अब तक आचार्य श्री गृहस्थोंके कल्याणके लिए जिनविव, जिनागार 
और पूजादि पुण्यकार्यके लिए अधिकत्तर उपदेश देते थे किन्तु अब आपने अनुभव किया कि 
शास्त्रस्वाध्याय विना धर्मश्रद्धान दृढ़ नहीं रहेगा और शास्त्रोंके सुछभता विना स्वाध्याय नहीं 
हो सकेगा, अतः प्रत्येक ग्रामके जिनमंदिरोंमें आगमकी सुलूमता होनी चाहिए । स्व्राव्यायके 
सावनभूत शास्त्र यदि सानुवाद हों तो जनताकों भारी लाभ होगा। अतः स्वाध्यायप्रेमियोंको 
शास्त्र विना मूल्य मिलना चाहिए । आचार्यश्रीके उक्त उद्गारोंसे प्रेरणा पाकर फलटण निवासी 
दि० जैन समाजने पूर्व संस्थापित श्रो १०८ चा० च० आचार्य शांतिसागर दि० जैन जिनवाणी 
जीर्णोद्धारक संस्थासे प्रमाणित श्रुतभण्डार और भ्रंथ प्रकाशन समितिकी स्थापना की । इस 
संस्थाके निर्माणमें तथा विकास-कार्यमं फछटणके सभी भाइयोंने उत्साहपूर्वक सहयोग दिया । 
जिन उद्देश्योंकी छेकर यह संस्था स्थापित हुई वे इस प्रकार हैं--- 


(१ ) प्राचीन तथा जीर्णोद्धार किये गये श्री धवलादि ग्रंथराज इस संस्याके द्वारा 
सुरक्षित रखे जाय और उनकी सुरक्षाका कार्य निरन्तर फलटणवासियोंकी 
भोरसे जिम्मेदारी प्र किया जाय । 

(२ ) श्री धवल ग्रंथके ताम्रपनत्र तथा अन्य छपे ग्रंथोंकी छपी हुई प्रतियोंकी सुरक्षा 
तथा ज्ञानदानके योग्य प्रवन्धका कार्य होवे । 

( ३ ) इन दोनों उद्देश्योंकी पूर्तिके किए योग्य और अच्छे भवनका प्रवन्व । 


(४ ) आग अंथोंके स्वाव्यायके लिए प्रचलित भाषाओंमें अनुवाद सहित मूल गाथा 
सूत्रके साथ महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ छापनेका और ज्ञानदानका साक्षात्‌ प्रवन्ध करना । 


उक्त उद्देश्यों की पूर्तिक लिए इस अवधिमें जो कार्य हुआ है वह समाजके सम्मुख 
हैं । ज्ञानदानके शुद्ध ध्येयको दृष्टिमें रखकर जो ग्रन्थराज मुद्रित होकर वितरण करनेके लिए 
तैयार हो गये हैं उनकी सूची तथा केवल छपाईमें छगे हुए खर्च के लिए जिन्होंने दाव दिया 
हैं उनके शुभ नाम इस प्रकार हैं । 


ग्रंथनाम दातारनाम 

१. श्री रलकरंडश्रावकाचार श्री गंगाराम कामचन्द दोशी--फलटण 
२. श्री समयसार श्री हिराचन्द केवलूचन्द दोशी--फलटण 
३. श्रीसवर्धिसिद्धि श्री शिवलाल माणिकचन्द कोठारी--बुध 
४. श्री मूलाचार श्री गुलावचन्द जीवन गाँधी--दहीवडी 
५. श्री उत्तर पुराण श्री जिवराज खुशालचन्द गाँधी--फलटण 
६. श्री अनगार धर्मामृत श्री चन्दुलाल कस्तूरचन्द--मुंबई 
७. श्री सागारवर्मामृत डॉ पम्दण्णी धरण्प्पा वैद्य,  निमगाँव 
८. श्री घवलग्रंधराज श्री हिराचन्द तलकचंद--बारामती 


९. श्री कपायपाहुड श्रो वावूराव भरमप्पा ऐनापुरे--कुडची 


आचार्य महाराजके संकेत और आज्ञानुसार इन ग्रंथोंके लिए कागज संस्थाकी ओरसे 
दिया गया है। म्रंथोंका वितरण प्रत्येक शहर तथा ग्राममें जहाँपर दि. जैन मन्दिर विद्यमान हैं 
वहाँपर प्रत्येक ग्रंथवी एक-एक प्रति पहुँचे ऐसी योजना की गई है । संस्थाके सभी सदस्योंको 
भी एक-एक प्रति बिना मूल्य दी जाती हैं । 

समाजके जिन श्रीमानोंका संस्थाकी स्थापना और विकासमें हमें आथिक सहयोग प्राप्त 
है, और जिसके कारण संस्थाके द्वारा महान्‌ कार्य हो रहे हैं तथा जो आचार्य महाराजकी अमूर्त 
आज्ञाको साकार एवं कार्यान्वित करनेमें प्रधान कारण हैं ऐसे उन सभी श्रीमानों और उदा- 
रतापूर्व ग्रंथोंकी छपाई आदिमें आथिक तथा अन्य सहायता पहुँचानेवाले दातारोंकों उनके धर्म 
प्रेमके किए हादिक धन्यवाद हैं । 


भाशा हैं कि अन्य दानी धर्मप्रेमी महानुभाव इस परम पवित्र विश्वपावनोी जिन- 
वाणीके प्रसारके महत्त्वपूर्ण कार्यके लिए सक्रिय सहयोग देकर और अपनी उदारता प्रकट कर 
महान्‌ पुण्यका संचय करेगे, ताकि संस्थाका कार्य उत्तरोत्तर वृद्धिगत होता रहे । 
आज आचार्यश्री हमारे सामने नहीं हैं, तथापि उनकी पवित्र आज्ञाकों शिरोधाय कर 
हम जितना कार्य उनके सम्मुख कर सके थे, उससे उन्होंने परम संतोपका अनुभव अपने सल्ले- 
खना काल्‍लमें किया था और उनकी हो आज्ञा और इच्छाके अनुसार हम भगवान्‌ कुंदकुंदा- 
चार्यके समग्र ग्रंथोंका श्री पं० पन्‍नालालजी साहित्याचार्यं सागरके हिन्दी अनुवाद सहित “श्री- 
कुन्दकुन्दभारती” नामक अमूल्य ग्रंथ पाठकोंके करकमलोंमें स्वाध्यायार्थ भेंट करते हुए परम 
हर्पका अनुभव कर रहे हैं । 
आचार्यश्री प्रशान्तचित्त, गाढतपस्वी, जिनधर्म प्रभावक श्रेयोमार्गप्रवर्तक वालब्रह्मचारी 
और जगद॒हितैपी थे । उनके द्वारा इस परमागमरूपिणी भगवन्ती जिनवाणी माताके ग्रंथरूप 
द्रव्य शरीरका जीर्णोद्धार और प्रसार रूप महान्‌ कार्य हुआ है । ऐसे महान्‌ आचार्योके प्रति 
कृतज्ञता व्यक्त करनेकी किचिदपि शर्विति समाजके लिए किसी भी शब्द या अर्थमें नहों है । 
सच्ची कृतज्ञता तो उनके उपदेशों और आदेशक अनुसार धर्ममें प्रगाढ़ श्रद्धा, चारित्रमें अचल 
निष्ठा, स्वाध्याय और आत्मचिन्तनमें प्रवृत्ति तथा तदनुकूल आचार द्वारा ही व्यक्त की जा 
सकती है । स्वर्गीय परमश्रद्धेय आचार्यश्रीके बिना इस महान्‌ कार्यका प्रारम्भ होना असम्भव 


३ कुंन्दकुन्द-भारती 
संकलन भी मेरी उक्त भावनाके उतन्न होनेमें कारण रहा है । उसी भावनाके लटक 5 के 8, 
के समस्त ग्रंथोंका संक्षिप्त अनुवाद कर भी लिया था परच्तु उसके प्रकाशनकी काललब्धि न 2 कक 
वह अनुवाद रखा रहा। अव श्री वालचन्द देवचंदजी शहा मंत्री, श्री चा० च० आचा्थ हे शान्तिस 8 
दिगम्बर जैन जिनवाणी जीर्णोद्धार संस्थाके सौजन्यसे इसके प्रकाशनका सुअवसर आया हैं। इस संक 
मैंने पज्य वर्णीजीसे प्राप्त विशिष्ट दृष्टिके आधारपर संकलूनका क्रम इस प्रकार खखा हँ--- 
० १. पण्चास्तिकाय, २. समयसार, ३. प्रवचनसार, ४. तियमसार, ५. अष्टपाहुड, ६. वारसणुपेवखा, 

७, और भव्तिसंगह । ही 

इस संस्करणमें पव्न्चास्तिकाय, समयसार. और प्रवचनसारकी गा चयन अमृतचन्द्र सूरिकृत 
संस्कृत टीकाके आधारपर किया गया है। जयसेन सूरिक्ृत टीकामें व्याख्यात विशिष्ट गाथाओंका उल्लेख 
टिप्पणमें किया गया है। जो महानुभाव इन ग्रन्थोंका विस्तास्से स्वाध्याय करना चाहते हैं वे अछगसे प्रका- 
शित संस्करणोंका स्वाष्याय कर अपनी जिज्ञासाकों पूर्ण कर सकते हैं और जो कुन्दकुन्द स्वामीकी पवित्र 
भारतीका पाठ करते हुए संक्षेपर्मं उसका भाव जानना चाहते हैं वे इस संस्करणसे लाभ उठावे । 

यहाँ उक्त ग्रंयोंका परिचय देनेके पूर्व श्र। कुन्दकुत्दाचाय॑के जीवनवृत्तपर कुछ प्रकाश डालना उचित 
माढूम होता हैं । 


आचार्यश्री तुन्दकुन्द 
कुन्दकुन्दाचार्य और उनका प्रभाव 


दिगम्वर जैनाचार्योमें कुन्दकुन्दका ताम सर्वोपरि है | मूतिलेखों, शिलालेखों, भ्रन्थभ्रशस्ति लेखों एवं 
पूर्वांचायोंके संस्करणोंमें कुन्दकुन्द स्वामीका नाम बड़ी श्रद्धाके साथ लिया मिलता है। 
मज्भल भगवान्वीरों मद्भल॑ं गौतमो गणी। 
मूल कुन्दकुन्दारयों जेनधर्मोडस्तु मदज्भलम ॥ 
इस मज्भलऊ पच्चके द्वारा भगवान्‌ महावीर और उनके प्रधान गणघर गौतमके वाद कुन्दकुन्द स्वामीको 
मंगल कहा गया है। इनकी प्रशस्तिमें कविवर वृन्दावनका निम्नाड्वित सबैया अत्यन्त प्रसिद्ध है; जिसमें बत- 
लाया गया है कि मुनीन्द्र कुन्वकुन्द सा आचार्य न हुआ है, न है, और न होग[--- 
जासके मुखारविन्द्तें प्रकाश भासवुन्द 
_. प्यादवाद जैन बेन इंद कुंदकुंद से 
तासके अभ्यासतैं विकास भेद ज्ञात होत 
है भूढ़े सो लखे नहीं कुबुद्धि कुन्दकुन्द से । 
देत हैँ अशीस शीस नाय इन्द चंद जाहि 
मोह भार खंड मारतंड कुन्दकुन्द से 
विशुद्धि वृद्धि वृद्धिदा प्रसिद्ध ऋद्धि सिद्धिदा 
हुए न हैं न होंहिंगे मुनिद कुन्दकुन्द से ॥ 
श्री वुन्दकुन्द स्वामीके इस जयघोपका कारण 
वात्मतत्त्वका विशद वर्णन । समयसार आदि म्र॑थोंमें 
भत्माका जो वर्णन किया है वह अन्यत्र दुर्लभ है । 


है उनके द्वारा प्रतिपांदित वस्तुतत्त्वका, विशेषतया 
उन्होंने परसे भिन्न तथा स्वकीय गुण पर्यायोंसे अभिन्न 
उन्होंने इस भ्रन्‍्धोंमें अध्यात्मधारा रूप जिस मन्दाकिनीको 


प्रस्तावना ३ 


प्रवाहित किया हैँ उसके शीतल एवं पावन प्रवाहमें अवगाहत कर भवश्नमण श्रान्त पुरुष शाश्वतशान्तिको 
प्राप्त करते हैं । 


कुन्दकुन्दाचार्यका विदेह गमन 

श्री कुन्दकुन्दाचार्यके विपयमें यह मान्यता प्रचलित है कि वे विदेह क्षेत्र भये थे और सीमंघर स्वामी 
की दिव्य ध्वनिसे उन्हेंने आत्मतत्वका स्वरूप प्राप्त किया था। विदेह गमनका सर्वप्रथम उल्छेख करनेवाले 
आचार्य देवसेन ( वि० सं० दशवीं शती ) हैं । जैसा कि उनके दर्शनसारसे प्रकट है । 

जइ पउमणंदिणाहो.. सीम॑घरसामिदिव्वणाणेण | 
ण विबोहद तो समणा कह सुमर्गं पयाणंति ॥ ४३ ॥ 

इसमें कहा गया है कि यदि प्मतन्दिनाथ, सीमन्धर स्वामीद्वारा प्राप्त दिव्यज्ञानसे बोध न देते तो 
श्रमण-मुनिजन सच्चे मार्गको कैसे जानते ? 

देवसेनके वाद ईसाकी वारहवीं शताब्दीके बिद्ात्‌ जयसेनाचार्यने भी पद्चास्तिकायकी टीकाके 
आरम्भमें मिम्तलिखित अवतरण पुष्पिकामें कुन्दकुन्द स्वामीके विदेहगमनकी चर्चा को है-- 

अथ श्रीकुमारनन्दिसिद्धान्तदेवशिष्ये: प्रसिद्धकथान्यायेन पूर्वविदेहं गत्वा वीतरागसरज्ञ- 
श्रीमंदरस्वामितीर्थकरपरमदेव॑ दुष्ट्वा तनन्‍्मुखकमलविनिगतदिव्यवाणीश्रवणावधारितपदार्था- 
च्छद्धात्मतत्त्वादिसारार्थ गृहीत्वा पुन रप्पागतैः श्रीमत्कुन्वकुन्दाचार्यदेवेः पद्मनत्याञ्पराभिषेय रच्त- 
स्तत्त्ववहिस्तत्त्वगौणमुख्यप्रतिपत्त्यर्थ॑ अथवा शिवकुमा रमहा राजादिसंक्षेपरुचिशिष्यप्रतिबोध- 
तार्थ विरचिते. पञ्चास्तिकायप्राभुतशास्त्रें यथाक्रमेणाधिकारशुद्धिपुवंक॑ तात्पर्यव्यास्यानं 
कथ्यते । 

जो कुमारनन्दि सिद्धान्तदेवके शिष्य थे, प्रसिद्ध कथाके अनुसार पूर्व विदेह क्षेत्र जाकर वीतराग सर्वज्ञ 
श्रीमंदरस्वामी तीर्थकर परमदेवके दर्शन कर तथा उतके मुखकमलसे विनिर्गत दिव्यध्वनिके श्रवणसे अव- 
घारित पदार्थेत्ति शुद्ध आत्मतत््व आदि सारभूत अर्थको ग्रहण कर जो पुनः वापिस आये थे तथा पद्मनन्दी 
आदि जिनके दूसरे वाम थे, ऐसे श्रीकुन्दकुन्दाचार्य देवके द्वारा अन्तस्तत्त्वकी मुख्य रूपसे और वहिस्तत्त्वकी 
गौणरुपसे प्रतिपत्ति करानेके लिये अथवा शिवकुमार महाराज आदि संक्षेप रुचिवाले शिष्योंको समझानेके 
लिये पञ्चास्तिकाय प्राभृत शास्त्र रचा गया | 

पदुप्राभृतके संस्कृत टीकाकार श्री श्रृतसागर सूरिने अपनी टीकाके अन्तमें भी अ्रुन्दकुन्द स्वामीके 
विदेह गमनका उल्लेख किया है--- 

'श्रीमत्यञनन्दिकुन्दकुन्दा चायवक्रग्रीवाचार्येलाचायंगूद्धपिच्छाचायेना मपञ्चक वि रा जितेन चतु- 
रडगलाकाशगमनद्धिना पूर्व॑विदेहपुण्डरी किणीनगरवन्दितश्रीमन्धरापरनामस्वयंत्रभजिनेन ततृप्राप्त- 
श्र तशानसम्धोधितभा रवर्षभव्यजीवेन. श्रीजिनचच्द्रसूरिभट्वारकपट्टाभरणभूतेन"कलिकालसर्वज्ञेन 
विरखिते पदुप्राभृत अन्ये-- है 

पद्मनन्दी, कुन्दकुन्दाचार्य, वक्रग्नीवाचार्य, एछाचार्य और गृध्रपिच्छाचार्य, इन पाँच जो युक्त 
थे, चार अंगुल ऊपर आकाश गमनकी ऋद्धि जिन्हें प्राप्त थी, पूर्वविदेह क्षेत्रके पुण्डरीकिणी 2९3+ कक 
श्रीमन्धर अपर ताम स्वय॑प्रभ जिनेन्द्रकी जिन्होंने वन्दना की थी, उनसे प्राप्त श्रुतज्ञानके द्वारा जि हे 
क्षेत्रक भव्य जीवोंको संवोधित किया था जो जिनचन्द्र सूरिभट्टारककै पट्के आभूषण स्वरूप थे तथा कलि+ 
कालके सर्वज्ञ थे; ऐसे कुन्दकुन्दाचार्य द्वारा विरचित पदप्राभृत भन्यमें || 


ण्<्‌ 


कुन्दकुन्द-भारती 


उपर्युक्त उल्लेखोंसे साक्षात्‌ सर्वज्ञदेवकी वाणी सुननेके कारण कुन्दकुन्द स्वामी की अपूर्व महिमा प्रख्या- 
पित की गई है। किन्तु कुन्दकुन्द स्वामीके ग्रन्‍्थोंमें उनके स्वमुखसे कहीं विदेह गमनकी चर्चा उपलब्ध नहीं 
होती । उन्होंने समयप्राभृतके प्रारम्भमें सिद्धांको वन्दनापूर्वक निम्न प्रतिज्ञा की है-- 

वंदित्त सब्सिद्धे धुवमचलमणोवर्म गईं पत्ते। 

वोच्छामि समयपाहुडमिणमो सुयकेवलीभणियं || १॥। 


इसमें कहा गया है कि मैं श्रृवकेवछीके द्वारा भणित समयप्राभुतको कहूँगा । यद्यपि 'सुयकेवलि 
णियं” इस पदकी टीकामें श्रीअमृतचन्द्र स्वामीने कहा है--अनादिनिधनश्रुतप्रकाशितत्वेन निखि- 


लार्थसाक्षात्कारिकेवलिप्रणीतत्वेन, श्रुतकेवलिभि: स्वयमनुभवस्द्िरभिहितत्वेत च प्रमाणता- 
मुपगतस्य | 


अर्थात अनादिनिधन परमागम शब्द ब्रह्मद्दारा प्रकाशित होनेसे, तथा सब पदार्थके समूहका साक्षात्‌ 


करनेवाले केवली भगवान सर्वज्ञदेवके द्वारा प्रणीत होनेसे और स्वयं अनुभव करनेवाले श्रुतकेवलियोंके हारा 
कहे जानेसे जो प्रमाणताको प्राप्त हैँ । 


तो भी इस कथनसे यह स्पष्ट नहीं होता कि मैंने केवलीकी वाणी प्रत्यक्ष सुनी हैं अतः केवली इसके 
कर्ता हैं। यहाँ तो मूलकर्ताकी अपेक्षा केवलीका उल्लेख जान पड़ता हैं । जयसेनाचार्यने भी केवलीका साक्षात्‌ 
कर्ताके रूपमें कोई उल्लेख नहीं किया है । उन्होंने 'सुयकेवलीभणियं' की टीका इस प्रकार की है---श्रुते 
परमागमे केवलिभि: सर्वज्ञेभंणितं श्रुतकेवलिभणितं। अथवा श्र्‌ तकेवलिभणितं गणध्रकथित्तमिति'। 


अर्थात्‌ श्रुव--परमायममें केवछी--सर्वज्ञ भगवानके द्वारा कहा गया । अथवा श्रुतकेवठी--गणधरके 
द्वारा कहा गया । 


फिर भी देवसेन आदिके उल्लेख सर्वथा निराधार नहीं हो सकते । देवसेनने, आचार्यपरम्परासे जो 
चर्चाएँ चली आ रही थीं उन्हें दर्शनसारमें निवद्ध किया है । इससे सिद्ध होता हैं कि कुन्दकुन्दके विदेहगमनकी 
चर्चा दशनसारकी रचनाके पहले भी प्रचलित रही होगी । 
कुन्दकुन्दाचायंके नाम 


पश्चास्तिकायके टीकाकार जयसेनाचार्यने कुन्दकुन्दके पद्मनन्दी आदि अपर नामोंका उल्लेख किया हैं । 
पद्प्राभृतके टीकाकार श्रुतसागरसूरिने पद्मनन्दी, कुन्दकुन्दाचार्य, वक्रग्रीवाचार्य, एलाचार्य और गत्नपिच्छाचार्य 
इन पाँच नामोंका निर्देश किया हैँ । नन्दिसंघसे संवद्ध विजयनगरके शिलालेखमें भी जो लगभग १३८६ ई० 


का हूं, उक्त पाँच नाम वतलाये गये हैं । नन्दिसंघकी पद्टावछीमें भी उपर्युक्त पाँच नाम निर्दिष्ट हैं। परन्तु 
अन्य शिलालेखोंमें पद्मनन्दी और कुन्दकुन्द अथवा कोण्डकुन्द इन दो नामोंका ही उल्लेख मिलता है । 
कुन्दकुन्दका जन्मस्थान 


इन्रनन्दा आचायने पद्मनन्दोको कुण्डकुन्दपुरका बतलाया है। इसीलिये श्रवणवेलगोलाके कितने ही 
शिलालेखोंमें उनका कोण्डकुन्द नाम लिखा है । श्री पी० बीं० देसाईने 'जैनिज्म इन साउथ इण्डिया में लिखा 
है गुप्टकल् रेलवे स्टेशनस दक्षिणी ओर छगभग ४ मीरूपर एक कोनकुण्डल नामका स्थान है जो अनन्त- 
; गुद्व तालुकेमें स्थित हैं। शिलालेखमें उसका प्राचीन 
नाम 'कोण्डकुन्दे 
228 हम डकुन्दे' मिलता है । यहाँके निवासी 


कुन्दि' कहते हैं । वहुत कुछ संभव हुँ कि कुन्दकन्दाच 
सुन्दकुन्दके गुर ऊन्दकुन्दाचायका जन्मस्थान यही हो । 


नये (पे 


श््प 
हे शी । 


0 


थी 


रख ०० 


संसारस निःशृह बोतराग साथुओंः 
गस्से निःसृह बीतराग साथुनोंके माता-पिताके नाम सुरक्षित रखने--छेखवद्ध ऋरनेकी परम्परा 


नैस्तावना ॒ ५्‌ 


प्रायः नहीं रही हैं । यही कारण हैं कि समस्त आचार्योके माता-पिता विपयक इतिहासकी उपलब्धि प्राय: नहीं 
है । हाँ, इनके गुरुओंके नाम किसी न किसी रूपमें उपरूब्ध होते हैं । पदञ्मास्तिकायकी तात्पर्यवृत्तिमें जयसेना- 
चार्यने कुन्दकुन्दस्वामीके गुरुका नाम कुमारनन्दि सिद्धान्तदेव लिखा है और नन्दिसंघकी पह्ठावलीमें उन्हें 
जिनचन्द्रका शिष्य वतलाया गया है। परल्तु कुन्दकुन्दाचार्यने वोधपाहुडके अन्तमें अपने गुरुके रूपमें भद्वबाहु- 
का स्मरण करते हुए अपने आपको भद्रवाहुका शिष्य बतलाया है। वोधपाहुडकी गराथाएँ इस प्रकार हैं-- 


सदृविआरो हुओ भासासुत्तेसु जं जिणे कहिय॑ । 
सो तह कहियं णाणं सीसेण य भद्दबाहुस्स ॥ ६१॥ 
वारस अंगवियाणं चउदस पुव्धंग विउल वित्थरणं | 
सुयणाणि भहृवाहू गमयगुरू भयवओ जयओ ॥ ६२॥ 
प्रथम गायामें कहा गया है कि जिनेन्द्र भगवान्‌ महावीरने अर्थरूपसे जो कथन किया है वह भाषा- 
सूत्रोंम शब्दव्िकारको भ्राप्त हुआ अर्थात्‌ अनेक प्रकारके शब्दोंमें ग्रथित किया गया है । भद्नवाहुके शिष्यने उसे 
उसी रुपमें जाना हैँ और कथन किया है। द्वितीय गाथामें कहा गया है कि बारह अंगों और चौदह पृवोंके 
विपुल विस्तारके वेत्ता गमक गुरु भगवान्‌ श्रुतकेवली भद्रवाहु जयवंत हों । 
ये दोनों गायाएँ परस्परमें संबद्ध हैं। पहली गाथामें अपने आपको जिन भद्रवाहुका शिष्य कंहा है 
दूसरी गा9थार्मे उन्हींका जयघोष किया है । यहाँ भद्रवाहुसे अन्तिम श्रुतकेवली भद्गवाहु ही ग्राह्म जान पढ़ते हैं 
क्योंकि हादश अंग और चतुर्दश पूर्वोका विपुल विस्तार उन्हींसे संभव था। इसका समर्थत समयप्राभृतके 
पूर्वोक्त प्रतिज्ञा वाक्य 'वंदित्तु सब्व सिद्धे--से भी होता है । जिसमें उन्होंने कहा हैं कि मैं श्रुतकेवलीके 
हारा प्रतिपादित, समयप्राभृतको कहूँगा । श्रवणवेलगोलाके अनेक शिलालेखोंमें यह उल्लेख मिलता है कि अपने 
शिष्य चन्द्रगुप्तके साथ भद्रबाहु यहाँ पधारे और वहीं एक गुफामें उनका स्व्ंवास हुआ । इस घटनाकों आज 
ऐतिहासिक तथ्यके रूपमें स्वीकृत किया गया है । 
अब विचारणीय वात यह रहती है कि यदि कुन्दकुन्दको अन्तिम श्रुतकेवली भद्गवाहुका साक्षात्‌ शिष्य 
माना जाता है तो थे विक्रम शताब्दीसे ३०० वर्ष पूर्व ठहरते हैं और उस समय जबकि ग्यारह अंग और चौदह 
पू्वोकि जानकार आचार्योकी परम्परा विद्यमान थी तब उतके रहते हुए कुन्दकुन्दस्वामीकी इतनी अतिष्ठा कैसे 
संभव हो सकती हैं और कैसे उनका अन्वय चल सकता है ? इस स्थितिमें कुन्दकुन्दको उनका परम्परा शिष्य 
ही माना जा सकता है, साक्षात्‌ नहीं । श्रुतकेवली भद्गवाहुके द्वारा उपदिष्ट तत्त्व उन्हें गुरु परम्परासे आप्त 
रहा होगा, उसीके आधारपर उन्होंने अपने आपको भद्रबाहुका शिष्य घोषित किया हैं । बोधपाहुडके संस्कृत 
टीकाकार श्रीक्ष्‌तसागरसूरिने भी “भद्दवाहुसीसेण' का अर्थ विशाखाचार्य कर कुन्दकुन्दको उनका परम्परा 
शिष्य ही स्वीकृत किया है। श्रुतसागरसूरिकी पंक्तियाँ निम्त प्रकार हैं-- ॥॒ हि 
भद्रवाहुशिष्येग अहंदूवलिगुप्तियप्तायरनामहयेन विशाखाचार्यनास्ता दशपूर्वधारिणामेकादशा- 
चार्याणां मध्ये प्रथमेंच ज्ञातम्‌ । 


इन पंक्तियों हारा कहा गया है कि यहाँ भद्रवाहुके शिष्यसे विशाखाचायका प्रहण है। इन विशाखा- 
५ दब्पूर्वके धारक ग्यारह आचार्योके मध्य प्रथम 


चार्यके अहंद्वलि और गुप्तिगुप्त ये दो नाम और भी हैं तथा ये ९. विकक  बक अल 
आचार्य थे। भद्रवाहु अन्तिम श्रुतकेवली थे जैता कि श्रुतसागरसूरिने ६२वीं ग कार्में कहा है-- 
'ृज्चानां श्रुतकेवलितां मध्येहतत्यो भद्रबाहुः' 
अर्थात्‌ भद्रवाहु पाँच श्रतकेवलियोंमें अन्तिम श्रुतकेवली थे। अतः उनके द्वारा उपविष्ट तत््वकों उनके 
हि हि ० ेल्‍ 


६ कुन्दकुन्द-भारती 


शिष्य विज्ञाखाचार्यने जाना। उसीकी परम्परा आगे चलती रही। गमकगुरुका अर्थ श्रुतसागर सूरिने उपाध्याय 
किया है सो विशाखाचार्यके लिये यह विशेषण उचित ही है । 


कुन्दकुन्द स्वामीका समय 


कुन्दकुन्द स्वाभीके समय निर्धारणपर “प्रवचनसार' की प्रस्तावनामें डा० ए० एन० उपाध्ये नें, 
'समन्तभद्र' की प्रस्तावनामें स्व० श्री जुगल किशोर जी मुख्त्यारनें, 'पद्चास्तिकाय' की प्रस्तावनामें डा० ए० 
चक्रवर्ती ने तथा 'कुन्दकुन्द प्राभृत संग्रह” की प्रस्तावना में श्री पं० केलाशचन्द्रजी शास्त्रीने विस्तारसे चर्चा 
की है। लेख विस्तारके भयसे में उन सब चर्चाओंके अवत्तरण नहीं देना चाहता। जिज्ञासु पाठकोंकों तत्‌ 
तत्‌ ग्रंथोंसे जाननेकी प्रेरणा करता हुआ कुन्दकुन्द स्वामीके समय निर्धारणके विपयमें प्रचलित मात्र दो मान्य- 
ताओंका उल्लेख कर रहा हैँ । एक मान्यता प्रो० हार्मले द्वारा संपादित नन्दिसंधकी पट्टावलियोंके आधारपर 
यह है कि कुन्दकुन्द विक्रमकी पहली शताब्दीके विद्वान थे। वि० सं० ४९ में बे आचार्य पद पर प्रतिष्ठित 
हुए, ४४ वर्षकी अवस्थामें उन्हें आचार्य पद मिला, ५१ वर्ष १० महीने तक वे उस पद पर प्रतिष्ठित रहे 
और उनकी कुल जायु ९५ वर्ष १० माह १५ दिन की थी | डा० ए० चक्रवर्ती ने पद्चास्तिकायकी प्रस्तावना 
में अपना यही अभिप्राय प्रकट किया हैं। और दूसरी मान्यता यह है कि वे विक्रमकी दूसरी शताब्दीके 
उत्तरार्ध अथवा तीसरी शताब्दीके प्रारम्भके विद्वान हैं। जिसका समर्थन श्री स्व० ताथूरामजी प्रेमी तथा 
पं० जुगलकिश्ोर जी मुख्त्यार आदि विद्वान्‌ करते आये हैं। 
कुन्दकुन्दके ग्रन्थ और उनकी महत्ता 


दिगम्वर जैन ग्रन्थोंमें कुन्दकुन्दाचार्य द्वारा रचित ग्रंथ अपना अलग प्रभाव रखते हैं। उनकी वर्णन 
शैली ही इस प्रकारकी है कि पाठक उससे वस्तुस्वरूपका अनुगम बड़ी सरलतासे कर लेता हैं। व्यर्थंके 
विस्तारसे रहित, नपे-तुले शब्दोंमें किसी बातको कहना इन भ्रन्थोंकी विशेषता हैं। कुन्दकुन्दकी वाणी सीधी 
हृदयपर असर करती है। तिम्नांकित ग्रन्थ कुन्दकुन्द स्वामीके द्वारा रचित निर्विवाद रूपसे माने जाते हैं 
तथा जैन समाजमें उत्का सर्वोपरि मान है। १ पश्चास्तिकाय २ समयसार ३ प्रवचनसार ४ नियमसार 
५ अष्टपाहुड ( दंसणपाहुड, चरित्तपाहु, सुत्तपाहुड, बोधपाहुड, भावपाहुड, मोक्लपाहुड, सीलूपाहुड और छिग- 
पाहुड ) ६ वारसणुपेक्खा और भत्तिसंगहो । ' 
इनके सिवाय “रयणसार' नामका ग्रन्थ भी कुन्दकुन्द स्वामीके हारा ,रचित प्रसिद्ध है परन्तु उसके 
अनेक पाठभेद देखकर विद्वानोंका मत है कि यह कुन्दकुन्दके द्वारा रचित नहीं है अथवा इसके अन्दर अन्य 
छोगोंकी गाथाएँ भी सम्मिलित हो गई हैं। भाण्डारकर रिसर्च इंस्टीट्यूट पूनासे हमने १८२५ संवत्‌की 
लिखित हस्तलिखित प्रति बुलाकर उससे मुद्रित रयगणसारकी गाथाओंका मिलान किया तो बहुत अन्तर मालूम 
हुआ | मुद्रित अतिमें वहुतसी गाथाएं छूटी हुईं हैं तथा नवीन गाथाएँ' मुद्रित हैं। उस प्रतिपर रचयिता 
का नाम नहीं है। उधर सूचीमें भी यह प्रति अज्ञात लेखकके नामसे दर्ज है। चर्चा. आने पर पं० परमा- 
सनन्‍्दजी शास्त्री ने बतलछाया कि हमने ७०-८० प्रतियाँ देखी हैं, सबका यही हाल है। मुद्रित प्रतिमें अपभ्र श- 
का एक दोहा भी शामिल हो गया है तथा कुछ इस अभिप्रायकी गायाएं' हैं. जिनका कुन्दकुन्दकी विचारधारा 
से मेल नहीं खाता। यही कारण है कि मैंने इस संग्रहमें उसका संकलन नहीं किया है। प्रसिद्धिको देखकर 
आयाआंका अनुत्राद शुरू किया था और आधेसे अधिक गाथाओंका अनुवाद हो भी चुका था पर म॒द्वित प्र ति- 
के पाठों पर संतोप न होनेसे पूनासे हस्तलिखित प्रति बुछाई। मिलान ज् बे 


उसे नें 5 
से सम्मिलित करनेका विचार छोड़ दिया । इच्द्रनन्दिके श्रुतावतारके अनुसार पद्खण्डागमके आद्य भाग पर 


उन्दकुन्द स्वामीके द्वारा रचित परिकर्म ग्रंथका उल्लेख मिलता है। इस ग्रन्थका उल्लेख षद्खण्डागमके विशिष्ट 


प्रैस्तावंतां ७ 
पुरस्कर्ता आचार्य वीरसेन ने अपनी टीकामें कई जगह किया है । इससे पता चलता है कि उतके समय तक 
तो वह उपलऊग्ध रहा । परन्तु आजकल उसकी उपलब्धि नहीं है। शास्त्र भाण्डारों, खासकर दक्षिणके 
शास्त्र भण्डारोंमे इसकी खोज की जानी चाहिये। मूलाचार भी कुन्दकुन्द स्वामीके द्वारा रचित माना जाने 
लगा है बयोंकि उसकी अन्तिम पुष्पिकामें 'इति मूलाचार विवृती द्वादशोध्ध्याय:। कुन्दकुन्दाचार्ये 
प्रणोत मूलाचाराख्य विवृति:। कृतिरियं वसुनन्दिनः श्रमणस्थ' यह उल्लेख पाया जाता है। 
विद्येप परिज्ञानके लिये पुरातत वाबय सूचीकी प्रस्तावनामें स्व० पं० जुगलकिश्ोरजी मुख्त्यारका संदर्भ 
पठितब्य है । 
कुन्दकुत्द साहित्यमें साहित्यिक सुपमा 

कुन्दकुन्दाचार्य ने अधिकांश गाया छन्दका, जो कि आर्या तामसे प्रसिद्ध है, प्रयोग किया है। कहीं 
अनुप्टुप्‌ और उपजातिका भी प्रयोग किया है । एक ही उन्द को पढ़ते-पढ़ते बीचमें यदि विभिन्‍न छन्द आ 
जाता है तो उससे पाठकों एक विद्येप प्रकारका हर्ष होता है। कुन्दकुन्द स्वामीके केंछ अनुष्दुप्‌ छन्‍्दोंका 
नमूना देखिये । 





ममत्ति. परिवज्ञामि निम्ममत्तिमुवद्दिदों । 

आलंव्णं व में आदा अवसेसाई वबोसरे)॥ ५७ ॥--भाव श्राभूत 
एगो में सस्सदो अप्पा णाणदंसणलक्खणों। 

सेसा में वाहिरा भावा सब्बे संजोग छवललणा॥ ५९५ ॥--भावप्रामृत 
सुहेण भाविद॑ णाणं दुह्ें जादे विणस्सदि। 

तम्हा जहाबल॑ जोई अप्पा दुबखेहि भावए॥ ६२ ॥--मोक्ष प्राभृत 
विरदी सब्वसावज्जे निगुत्ती पिहिंदिदिओ। 

तस्स सामाइगं ठाइ इंदि केवलिसासणे ॥ १२५ ॥ 

जो समो सब्परभूदेसु थावरेसु वसेसु वा। 

तस्स सामाइगं ठाइ इदि केवलिसासणे ॥ १२६ ॥--नियमसार 
चेया उ पयडी अं उप्पज्जइ विणस्सइ। 

पयडी वि चेययदुं उप्पज्जद  विणस्सइ ॥ ३९९॥ 

एवं वंधो उ दुण्हूं वि अण्णोण्णप्पच्चया हवे । 

अप्पणो पयडीए ये संसारों तेण जाय6 ॥ ३१३ ॥--समय प्राभूत 


एक उपजातिका नमून्ता देखिए-- 


णिद्धस्प्त णिद्धेण दुराहिएण 
लुबखस्स लुबखेण दुराहियेण । 
णिद्धस्स छुवंखेण हवेदि बंधो 
जह॒ण्णवज्जे विसमे समे वा ॥--प्रवचनसार 
अलंकारोंकी पुट भी कुन्दकुन्दस्वामी मे यथा स्थान दी है। जैसे, अग्रस्तुत 
देखिये-- 


प्रशंसाका एक उदाहरण 


ण मयई पयदि अभब्धों सुदृठु वि आयण्णिऊण जिणधम्म॑ । 
गुडदुद्ं पि पिवंता ण॒॑ पण्णया णिव्विसा होंति ॥ १३६ ॥--भाव आशभृद 


८ कुन्ंदकुन्द-भारती 
थोड़ेसे हेर-फेरके साथ यह गाथा समय प्राभृतमं आई है । उपमालंकारकी छठा देखिये-- 
जह तारयाण चंदो मयराओ मयउलाणं सब्वाणं। 
अहिओ तह सम्मत्तो रिसिसावय दुविहधम्माणं ॥ १४२॥ 
जह फरणिराओ रेहद फणमणिमाणिक्ककिरणविप्फुरिओ | 
लह॒विमलदंसणधरो जिणभत्ती पवयणो जीवो॥ १४३॥ 
जह॒तारायण सहिय॑ ससहरविबं खमंडले विमले। 
भाविय तह वयविमलं जिणलिंगं दंसणविसुद्ध ॥ १४४ ॥ 
जह सलिलेण ण हलिप्पइ कमलिणिपत्त' सहावपयडीए | : 
तह भावेण ण लिप्पदइ कसायविसए हि सुप्पुरिसों ॥ १५२ ॥--भाव प्राभूत 
रूपकालकारकी वहार देखिये-- 
जिणवर चरणंबुरुहं णमंति जे परमभत्तिरायेण। .- 
ते जम्मवेल्लिमूलं खणंति वरभावसत्येण॥ १५१ ॥ 
ते धीर वीर पुरिसा खमदमखग्गेण विप्फुरंतेण। 
दुज्जयपवलबलुद्धरसायमडणिज्जिया. जेहि॥ १५४॥ 
मायावेल्लि असेसा मोहमहातरुवरम्मि आरूढा । 
विसयविस पुष्फफुल्लिय लुणंति मुणि णाणसत्येहि।। १५६ ॥--भाव प्राभृत 
कहींपर कूटक पद्धतिका भी अनुसरण किया है । यथा, 
तिहि तिण्णि घरवि णिच्च॑ तियरहिओ तह तिएण परियरिओ। ; 
दो दोस  विप्पमुकको परमप्पा झायए जोई।॥४४--मोक्ष प्राभृत 


भर्थात्‌ तीनके द्वारा ( तीन भुप्तियोंके द्वारा) तीचको ( मन वचन कायको ) धारणकर, निरन्तर 
तीनसे ( शल्यत्रयसे ) रहित; तीनसे ( रत्नत्रयसे ) सहित और दो दोपों ( राग हेप ) मुक्त रहनेवाला योगी 
परमात्माका ध्यान करता है । 
कुन्दकुन्दका शिलालेखों तथा उत्तरवर्ती प्रंथोंमें उल्लेख * 
कुन्दकुन्द स्वामी अत्यन्त प्रसिद्ध और सर्वमान्य आचार्य थे अतः इनका उल्लेख अनेक शिलालेखोंमें 
मिलता है तथा इनके उत्तरवर्तों ग्रन्थकारोंने बड़ी श्रद्धांके साथ इनका संस्मरण किया हैँ। जैन सन्देशके 
शोधाड्डोंके आधार कुछ उल्लेखोंका यहाँ सद्भुलत किया जाता है-- 
श्रीमतो वर्धभानस्य वद्धंमानस्थ शासने | 
श्रीकोण्डकुन्दनामाभून्मूलसद्धाग्रणीगंणी ॥ 
नन्श्र० बें० शि० ५५१६९।४९२ 
वन्यो विभुभुंव न केरिह कोण्डकुन्दः 
कुन्दप्रभाप्रणयिकीतिविभूषिताश:.] 
यहचारुचा रणकरास्बुजचज्चरीक- 
इचक्रे श्रुतस्य भरते प्रयतः प्रतिष्ठाम्‌ ॥ भ० वे० शि० ५४६७ 
तस्यान्वये भूविदिते वभूव यः पद्मनन्दिप्रथमाभिधानः- ; 
श्रोकोण्डकुन्दादिमुन्तीरवराख्यस्तत्संयमादुद्गतचारर्णादट: ॥[--श्र० बे० शि० ४०६० 


प्रस्तावना ९, 


श्रीपद्मतन्दीत्यनवद्यनामा ह्याचाय॑शब्दोत्तरकोण्डकुन्दः | 
ह्ितीयमासोदभिधानमुच्चच्चरित्रसंजातसुचारर्णाद्ध:. ॥ 

“--श्र० बे० शि० ४२, ४३, ४७, ५० 
“इत्याद्नेकसूरिष्वथ सुपदसुपेतेषु दीव्यत्तपस्या-- 
शास्त्राधारेषु पुण्यादजनि स जगतां कोण्डकुन्दो यतीन्द्र: | 
रजोभिरस्पृष्टतमत्वमन्तर्बाह्योर्धप संव्यज्जयितुं यत्तीशः | 
रजःपदं भूमितलं विहाय चचार मन्ये चतुरद्भुलं सः | श्र० बे० ज्षि० १०५ 
तदीयवंशाकरतः: प्रसिद्धादभूददोषा यत्तिरत्वमाला। 
बभौ यदल्तम्म॑णिवन्मुनीन्द्रस्स कुण्डकुन्दोदितचण्डदण्ड: || श्र० बे० शि० १०८ 
श्रीमूलसच्धे5जनि कुन्दकुन्दः सूरि्महात्माखिल्त्तत्त्ववेदी। 
सीमन्धरस्वामिपदप्रबन्दी पञ्चाह्नलयो जेनमतप्रदीपः॥ धर्मकीति, हरिवंशपुराण 
कवित्वनलिनीग्रामनिबोधनसुधाघुणिसू._ ॥ 
वल्चेवन्धमहं वन्‍्दे कुन्दकुन्दाभिधं मुनिस्‌ ॥ मु० विद्यानन्दि-सुदर्शन च० 
श्रीमूलसद्डभे्जनि नन्दिसद्धृस्तस्मित्‌ बलात्कारगणो$तिरम्यः । 
तत्रापि सारस्वतनाम्नि गच्छे स्वच्छाशयो5भूदिह पद्मनन्दी ॥ 
आचार्यकुन्दकुन्दाख्यो वक्रग्नीवो महामतिः। 
एलाचार्यो गुप्नपिच्छ इति तन्नाम पञ्चधा ॥ सा० इ० इन्स०,। नै० १५२ 
कुल्दकुन्दमुनि वन्दे चतुरज्जुछचारणम्‌। 
कलिकाले कृत येन वात्सल्यं स॑जन्तुषु ॥ सोमसेन पुराण 
सुष्टे: समयसारस्य कर्ता सूरिपदेश्वर:। 
श्रीमच्छीकुन्दकुन्दाख्यस्तनोतु मतिमेदुरास्‌ ॥ अजितन्नह्म-हनूमच्चरित्र 
सन्नन्दिसड्धूसुरवर्त्म॑दिवाकरोथभूच्छीकुन्दकुन्द इतिनाम मुनीश्वरोध्सी । 


जीयात्‌ स वे विहितशास्त्रसुधा रसेन मिथ्याभुजज्भगरलं जगतः प्रणष्टस्‌ ॥ 
“-मैधावी धर्मसंग्रह श्रावकाचार 


आसाद युसदां सहायमसमं गत्वा विदेहं जवा--- 
दद्राक्षीत्‌ किक केवलेक्षणमिनं द्योतक्षमध्यक्षतः। 
स्वामी साम्यपदाधिरूढधिषण: श्रीनन्दिसद्धृश्रियो 
मान्य: सोञस्तु शिवाय शान्तमनसां श्रीकुन्दकुन्दा न्दाभिधः ॥ 

--अमरकीौतिसूरि, जिनसहस्ननाम टीका 
श्रीमूलसद्धेडजनि नन्दिसद्धुस्तस्मित्‌ बलात्कारगणे5तिरम्ये । 
तन्नाभवत्यूव॑पदांशधवेदी. श्रीमाघनन्दी नरदेववन्द: ॥ 
पदे तदीये मुनिमान्यवृत्तो जिनादिचस्थः समभूदतर्ः। ु 

* ततोध्मवत्पञ्चसुनामधासा श्रीपक्मनन्दी .मुनिचक्रवर्ती ॥--तन्दिसच्च पट्टावली 


कुन्दकुन्दाचार्यकी नय व्यवस्था ; 
४७. उस्तु स्वरूपका अधिगम--ज्ञान, श्रमाग और नयके द्वारा होता है। प्रमाण वह है. जो पदार्थ.में 


व 


१० कुन्दकुन्द-भारती 


रहने वाले परस्पर विरोदी दो घर्मोको एक साथ ग्रहण करता है और नय वह हैँ जो पदार्थमें रहने वाले 
परस्पर विरोधी दो धर्मोमेंसे एकको प्रमुख और दुसरेको गौणकर विवक्षानुसार क्रमसे ग्रहण करता हैँ । नयोंका 
निरूपण करनेवाके आचार्योने उनका शास्त्रीय और आध्यात्मिक दृष्टिसे विवेचन किया है। शास्त्रीय दृष्टिकी नय 
विवेचनामें नयके द्रव्याथिक, पर्यायाथिक तथा उनके नैगमादि सात भेंद निरूपित किये गये हैं और आध्यात्मिक 
दृष्टिमें निश्वय तथा व्यवहार नयका निरूपण है । यहाँ द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दोनों ही चिश्चयमें समा 
जाते हैं और व्यवहारमें उपचार कथन रह जाता हैं। शास्त्रीय दृष्टिमें वस्तु स्वरूपकी विवेचनाका लक्ष्य 
रहता है और आध्यात्मिक दृष्टिमें उत नय विवेचनाके द्वारा आत्माके शुद्ध स्वरूपको प्राप्त करनेका अभि- 
प्राय रहता है । इन दोनों दृष्टियोंका अच्तर वतछाते हुए क्ुन्दकुन्द प्राभृत संग्रहकी प्रस्तावनामें पृष्ठ ८२ पर 
श्रीमान्‌ सिद्धान्ताचार्य पं० कैछाशचन्द्रजीने निम्भांकित पंक्तियाँ बहुत ही महत्त्वपूर्ण लिखी हैं--- 

“शास्त्रीय दृष्टि वस्तुका विश्लेषण करके उसकी तह तक पहुँचनेकी चेष्ठा करती हैं। उसकी दृष्टिमें 
निमित्त कारणके व्यापारका उतना ही मूल्य है जितना उपरादान कारणके व्यापारका । और परसंयोगजन्य 
अवस्था भी उतनी ही परमार्थ है जितती स्वाभाविक अवस्था । जैसे उपादान कारणके बिना कार्य नहीं होता 
वैसे ही निमित्त कारणके बिना भी कार्य नहीं होता । अतः कार्यकी उत्पत्तिमें दोनोंका सम व्यापार हैं । जैसे 
मिद्टीके बिना घट उत्पन्‍्त नहीं होता वैसे ही कुम्हार-चक्र आदिके बिना भी घट उत्पन्न नहीं होता । ऐसी स्थिति- 
में वास्तविक स्थितिका विब्ेषण करने वाली ज्ञास्त्रीय दृष्टि किसी एकके पक्षमें अपना फैसला कैसे दे सकती 
हैं? इसी तरह मोक्ष जितना यथार्थ हैं संसार भी उतना हो यथार्थ है और संसार जितना यथार्थ हैं उसके 
कारण कलाप भी उतने ही यथार्थ हैं। संसार दशा न केवछ जीवकी अशुद्ध दशाका परिणाम हैं और न 
केवल पुदूगलकी जअशुद्ध दशाका परिणाम है। किन्तु जीव और पुद्गलके मेलसे उत्पन्न हुई अशुद्ध दशाका 
परिणाम है | अतः शास्त्रीय दृष्टिति जितना सत्य जीवका अस्तित्व है और जितना सत्य पुदुगलका अस्तित्व 
है उतना ही सत्य उन दोनोंका मे और संयोगज विकार भी है । वह सांब्यकी तरह पृरुषमें आरोपित 
नहीं है किन्तु प्रकृति और पुरुषके संयोगजन्य वन्धका परिणाम है अतः शास्त्रीय दृष्टिसि जीव, अजीव, आदर, 
वन्च, संबर, तिर्जरा, पुष्य, पाप और मोक्ष सभी यथार्थ और सारभूत हैं। अतः सभीका यथार्थ श्रद्धान 
सम्यव्दर्शन है । और चूँकि उसकी दृष्टिमें कार्यकी उत्पत्तिमें निमित्त कारण भी उतना ही आवश्यक हैं जितना 
कि उपादान कारण, अत: आत्मग्रतीतिमें निमित्तभूत देव शास्त्र और गुरु वगैरहका अद्धान भी सम्यर्दर्शन 
है। उसमें गुणस्थान भी हैं, मार्गणास्थान भी हैं--सभी हैं। शास्त्रीय दृष्टिकी किसी वस्तु-विशेषके साथ 
कोई पक्षपात नहीं है। वह वस्तु स्वहूपका विश्लेषण किसीके हित अहितको दृष्टिमें रख कर नहीं करती” । 

आध्यात्मिक दृष्टिका विवेचन करते हुए पृष्ठ ८३ पर लिखा है--- । 

का शास्त्रीय दृष्टिके सिवाय एक दृष्टि आध्यात्मिक भी है। उसके द्वारा आत्मतत्त्वको रूदयमें रखकर वस्तु- 

सै वेदानतमें बहा हो बाय सतह जोर आह पिआ हक हे गात्माको केद्धमें रखकर विचार करती है। 
जात्मा ही परमार्थ सत्‌ है और उसकी बन्य सव दक्षाएँ व्यवद्दार बे व कह जद जो का 
तत्त्वका विवेचन द्रव्याधिक और पर्यायाथिक नयोंके दर किया का शीत 28 अब से बस्तु- 
हार नयके द्वारा आत्मतत्त्वका विवेचन किया जाता है और. पा पे अ अपर जि 
अपरमार्थ कहा जाता है। क्योंकि निश्चय दृष्टि आत्मा के कह ओर रे आया 
डर यवाथ शुद्ध स्वरूपको दिखलाती है और व्यवहार दृष्टि 


अयुद्ध अवस्था को दिखछाती है। अध्यात्मी मुमुणु शुद्ध आत्मतत्त्वको प्रा करना चाहता है अतः उसकी 


हे 


प्रस्तावतां ह ११ 


श्राप्तिके लिये सबसे प्रथम उसे उस दृष्िकी आवश्यकता है जो आत्माके शुद्ध स्वरूपका दर्शन करा सककेंमें 
समथ हैं। ऐसी दृष्टि निश्चय दृष्टि है अतः मुमुशुके लिये वही दृष्टि भूतार्थ है। जिससे आत्माके अशद्ध स्वरूपका 
दान होता है वह व्यवहार दृष्टि उसके छिये कार्यकारी नहीं है अतः वह अभूतार्थ कही जाती है । इसीसे 
आचार्य कुन्दकुन्दन समयग्राभृतके प्रारम्भमें 'ववहारो5भूदत्थो भूदत्यो देसिदोय सुद्धणभयो” छिखकर 


व्यवहारको अभूतार्थ और शुद्धनय अर्थात्‌ निश्चयको भूतार्थ कहा है ।” 


उन्दकुन्द स्वामीने समयसार और नियमसारमें आध्यात्मिक दृष्टिसे आत्मस्वरूपका विवेचन किया है 
अत: इनमें निश्चयनय और व्यवहारनय ये दो भेद ही दृष्टिगत होते हैं । वस्तुके एक--अभिन्न और स्वा- 
श्रित--परनिरपेक्ष श्रैकालिक स्वभावको जाननेवा्ला नय निशचयनय हैं और अनेक--भेदरूप वस्तु तथा 
उसके पराधरित--परसापेक्ष परिणमतको जाननेवाला तय व्यवहारनय है। यद्यपि अन्य आचारयोनि निरचय- 
नयके शुद्ध निश्वयनय और अशुद्ध निश्चयनय इस प्रकार दो भेद किये हैं तथा व्यवहारनयके सद्भूत, 
असदुभूत, अनुपचरित और उपचरितके भेदसे अनेक भेद स्वीकृत किये है। परन्तु कुन्दकुन्द स्वामीने इन भेदों 
के चक्रमें न पड़कर मात्र दो भेद स्वीकृत किये हैं। अपने गुण पर्यायोंसे अभिन्न आत्माके त्रैकालिक स्वभावको 
उन्होंने निश्चय नयका विपय भाना है और कर्मके निमित्तसे होनेवाली आत्माकी परिणतिको व्यवहार नयका 
विपय कहा हैं। निदचय नय क्षात्मामें काम, क्रोध, मान, माया, लोभ आदि विकारोंको स्वीकृत नहीं करता । 
चूंकि वे पुद्गलके निमित्तसे होते हैं अतः उन्हें पुद्गलके मानता है। इसी तरह गुणस्थान तथा मार्गगा आदि 
विकल्प जीवके स्व्रभाव नहीं हैं अतः निश्चय नय उन्हें स्वीकृत नहीं करता । इन सबको आत्माके कहना 
व्यवहार नयका विपय है| निदपचय नय स्वभावको विपय करता है, विभावको नहीं । जो स्वमें स्वके निमित्त- 
से सदा रहता है वह स्वभाव हैं जैसे जीवके ज्ञानादि, और जो स्वमें परके निमित्तसे होते हैं वे विभाव हैं जैसे 
जीवमें क्रोधादि । ये विभाव, चूँकि आत्मामें ही परके निमित्तसे होते हैं इसलिये इन्हें करंचित्‌ आत्माके कहने- 


७5 


के लिये जयसेन आदि आचायनि निश्चय नयम शुद्ध और_अशुद्धका विकल्प स्वीकृत किया हैं परन्तु बुदबगुद 
महाराज विभावको ईभावको आत्माका मानना स्वीकृत नहीं करते, ने उसे व्यवहारका ही विषय मानते हैं । अमृतचदर- 
सूरिने भी इन्हींका अनुसरण किया है। सा ३ 

यद्यपि वर्तमानमें जीवकी वद्धस्पुष्ट दशा हैं और उसके कारण रागादि विकारी भाव उसके अस्तित्वमें 
प्रतीत हो रहे हैं तथापि निश्चय नय जीवकी अवद्धस्पृष्ट दशा और उसके फलस्वरूप रागादि रहित--वीत- 
राग परिणति की ही अनुभूति कराता है। स्वरूपकी अनुभूति कराना इस तयका उद्देश्य है अतः वह संयो- 
गज दशा और संयोगज परिणामोंकी ओोरसे मुमुक्षुका लक्ष्य हटा देना चाहता है। निश्चय नयकरा उद्घोष है 
कि हें मुमुक्षु प्राणी ! यदि तू अपने स्वभावकी ओर छक्ष्य नहीं करेगा तो इस संयोगजदशा और तज्जन्य 
विकारोंको दूर करनेका तेरा पुरुपार्थ कैसे जागृत होगा ? 

अध्यात्म दृष्टि आत्मामें गुणस्थान तथा मार्गणा आदिके भेदोंका अस्तित्व भी स्वीकृत नहीं करती । 
वह परनिरपेक्ष आत्म स्वभावकों और उसके प्रतिपादक निश्चय नयको ही भूतार्थ तथा उपादेय मानती है 
ओर परसापेक्ष आत्माके विभाव और उसके प्रतिपादक व्यवहार नयको अभूतार्थ तथा हेय मानती है । इसकी 
दृष्टिमें एक निश्चय ही मोक्षमार्ग है व्यवहार नहीं। यद्यपि व्यवहार मोक्षमार्ग, निश्चय मोक्षमार्यका साधक 
है तथापि वह साध्यसाधकके विकल्पसे हटकर एक निश्चय मोक्षमार्गको ही अंगीकृत करती है । व्यवहार 
मोक्षमार्ग इसके साथ चलता है इसका निषेघ यह नहीं करती । न 

पश्चास्तिकाय और प्रवचनसारमें आचार्यने आध्यात्मिक दृष्टिके साथ शास्त्रीय दृष्टिको भी प्रश्नय 
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दिया है इसलिए इन ग्रस्थोंमें द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नयोंका भी वर्णन भ्राप्त होता है संम्यग्दशनके 
विपयमूत जीवादि पदार्थोका वर्णन करनेके लिए शास्त्रीय दूँष्टिको अंगीकृत किये विना काम नहीं चल सकता। 
इसलिए द्वव्यायिक नयसे जहाँ जीवके नित्य--अपरिणामी स्वभावका वर्णन किया जाता है वहाँ पर्यायाथिक 
सयसे उसके अनित्य--परिणामी स्वभावका भी वर्णन किया जाता है । द्रव्य, यद्यपि गुण और पर्यायोंका एक 
अभिन्‍व-अखंड पिण्ड है तथापि उनका अस्तित्व बतलानेके लिए उन्तका भेद भी स्वीकृत किया जाता है। 
इसीलिए द्रव्यमें गुण और पर्यायोंका भैदाभेद दृष्टिसि निरूपण मिलता है। इन ग्रन्थोंमें व्यवहार और निश्चय 
मोक्षमार्गकी भी चर्चा की गयी है तथा उनमें साधक साम्यभाव का उल्लेख किया गया है । 


प्रवचनसारके अन्त अमृतचंद्र स्वामीने द्रव्यतय, पर्यायनय, अस्तित्वन॒य, नास्तित्वनय, नामनय, 
स्थापनानय, नियतितंय, अनियतिनय, काछुनय, अकाछुनय, पुदंषकारनय, दैवनस, निश्चयनय, व्यवहासतय, 
2.7“ नयोंके हन्चु न्योंको 
शुद्धन॑य तथा अशुद्धनय आदि ४७ नयोंके द्वारा आत्माका निरूपण किया है। इन नयोंको द्रव्याथिक, पर्यायाथिक_ 


निरचयनयकी भूताथंता और व्यवहारतयकी अभूतार्थता | 

आध्यात्मिक दृष्टिमें भूतार्थग्राही होनेंसे निश्चयनयको भूतार्थ और अभूतार्थग्राही होनेंसे व्यवहारनयको 
अभूतार्थ कहा गया है। इसकी संगति अनेकान्तके आलोकमें ही संपन्न होती है क्योंकि व्यवहारनयकी अभूतार्थता 
दिखती है | श्रीअमृतचन्द्रसूरिने समयसारकी ४६वीं गाथाकी टीकामें लिखा हैं-- 

व्यवहारों हि व्यवहारिणां सम्लेच्छभाषेव म्लेच्छानां परमार्थप्रतिपादकत्वादपरमार्थोर्शपि 
तर्थप्रवृत्तिनिमित्त दर्शयितु स्थाय्य एवं । तमन्तरेण तु शरीराज्जीवस्थ परमार्थत्तो भेदद्शनात्‌ ऋस- 
स्थावराणां भस्मन इव निःशद्धुमुप॒दतेन हिसाइम्नावादु भवत्येव बन्धस्पाभावः । तथा खतो द्विष्टो 
बिमूढो जीवो वध्यमानों .मोचनीय इति रागहवेषमोहेभ्यो जीवस्थ परमार्थतो भेददशंनेन मोक्षोपाय- 
परिग्रहणाभावादभवत्येव मोक्षस्पाभाव:” | 


यही भाव तातर्य॑वृत्तिमें जयसेनाचार्यने भी दिखलाया है-- ४ 

'यद्यप्ययं व्यवहारनयों बहिद्रव्यालम्बनत्वेनाभूता्थसतथापि रागादिबहिब्रेव्यालम्बनरहित- 
विशुद्धज्ञानदर्शनस्वभावालम्बनसहितस्य परमार्थस्य प्रतिपादकत्वाद दर्शयितुमुचितो भवति। 
यदा पुनव्यंवहारनयों न भवति त्तदा शुद्धनिश्चयनयेन त्रसस्थावरजीवा न भवन्तोति मत्वा निःशद्धो- 
पमदन कुर्वन्ति जना:। ततदच पृण्यरूपचर्माभाव इत्येक दृषणं, तथैव शुद्धनयेच रागद्ेषमोहरहितः 
पूर्वमेव मुक्तो जीवस्तिष्ठतोति मत्वा मोक्षार्थमनुष्ठानं कोर्षप न करोति, ततश्च॑ मोक्षाभाव इत्ति 
द्वितोयं च दृपणम्‌ । तस्माद्‌ व्यवहारनयव्याख्यानमु चितं भवतीत्यभिप्राय: ।! 


इन अवतरणोंका भाव यह है-- 








रु 


अर यद्यपि >तहारतय अभूतार्थ है तो भी जिस प्रकार स्लेच्छोंको व ६--उत प्रकार ऋण्ञस जोन दसदन रे टेस्ट आया अंग लिये स्लेच्छ भाषाका अंगी- 
कार करना उचित हैं--उसी प्रकार 


अपराव हकेपर मो >>... समार्थका प्रतिपोर्दक होनेसे तीर्थंको प्रवृत्तिके निमित्त, प्रतिपोर्धक होनेसे तीर्थंकों प्रवृत्तिके निमित्त 
जप सरचाससपह- 8. 0 अत्णाना_न्यायसंग्त हैं। दिखलछाना न्यायसंगत हैं। अन्यथा व्यवहार के बिना परमार्थनयसे 
3, शर्तरस सर्वया भिन्न दिखाया गया हैं पे न करे नहीं 
हीतो बी बार जग हार जा इस दशामें जिस प्रकार भस्मका उपमर्दन करनेसे हिंसा नहीं 
8.0... अपार त्रय स्थावर जीवोंका निःशद्धु ; उपमर्दन करनेस हिला नहीं होगी और हिसाके न होनेते ते 


बंबका बमाव हो जाय, वपओ उपपक सजा, नहीं होंगी और हिंसाके न हीनेसे | 
क्ग - वँब्के अभावसे संसारका जभाव हो जायगा। इसके अतिरिक्त “रागी हैपी और 
| इसके अतिरिक्त “राग द्वेषी और 


- प्रस्तावेनी - १३ 


मौही जीव बंधको प्राप्त होता हैं। अतः उसे ऐसा उपदेश देना चाहिये कि जिससे वह राग, हेष और मोहसे 
छूट जावें' यह जो आचार्योनि मोक्षका उपाय वतलाया हैं वह व्यर्थ हो जायगा। क्‍योंकि परमार्थते जीव, 
राग हेप मोहसे भिन्‍न ही दिखाया जाता है। जब भिन्न है तब मोक्षके उपाय स्वीकृति करना असंगत होगा, 
इस तरह मोक्षका भी अभाव हो जायगा । 


नय श्रुत ज्ञानके विकल्प हैं और श्रृत स्वार्थ तथा परार्थकी अपेक्षा दो प्रकारका हैं। जिससे अपना 
अज्ञान दुर हो वह स्वार्थ श्रुव है और जिससे दूसरेका अज्ञान दूर हो वह परार्थश्रुत है। नयोंका प्रयोग पात्र- 
भेदकी अपेक्षा रखता हैं। एक ही नयसे सब पात्रोंका कल्याण नहीं हो सकता । करुन्दकुन्द स्वामीने स्वयं भी 
समयसारकी १२वीं गाथामें इसका विभाग किया है कि शुद्धनय किसके लिये और अशुद्धनय किसके लिये आव- 
श्यक. है । शुद्धनयसे तात्पर्य निश्वय नयका और अशुद्धनयसे तात्पर्य व्यवहारनयका लिया गया है । 

गाया इस प्रकार है--- 


सुद्धों मुद्धादितों णायव्वी परमभावदरसीहिं। 
ववहारदेसिदा पुण जे दु अपरमे टिंदा भावे ॥१२॥ 
अर्थात्‌, जो परमभावको देखनेवाले हैं उनके द्वारा तो शुद्धयका कथन करनेवाला शुद्धनय जाननेके 
योग्य है और जो अपरमभावमें स्थित हैं वे व्यवहारनयके द्वारा उपदेश देनेके योग्य हैँ । 
नयोंके विसंवादसे मुक्त होनेके लिये कहा गया है--- 
जइ जिणमर्अं पवज्जह तो मा ववहारणिच्छए मुयह। 
एकेण विणा छिज्जइ तित्थं अण्णेण पुण तच्च॑ ॥॥ 
अति, यदि जिले भगवान मत शव दास नह ाबगा अनार पका उसके ही न यदि जिनेन्द्र भगवान्‌के मतकी अवृत्ति चाहने हो तो वयनहाए और नरम दी 
छोड़ो । क्योकि यदि व्यवहारकों छड़ी तो तो पवतिका सम तक प्रवृत्तिका लोप हो जावेगा अर्थात्‌ धर्मका उपदेश ही नहीं 
हो सकेगा, फलतः धर्मतीयंका छोप हो जावेगा और यदि निश्चयका छोड़ोगे तो तत्त्वके स्वरुूपका ही छोप हो _ 
जावेगा, क्योंकि तत्त्वको कहनेवाला तो वही है।. | 
ह यही भाव श्री अमृतचल्य सूरिने कलश काव्यमें दरशाया है--- 
उभयनयविरोधध्व॑सिनि स्थात्यदाद्धू 
जिनवचसि रमनते ये स्वयं वान्तमोहाः। 
सपदि समयसार॑ ते पर॑ ज्योतिरुच्चे- 
रनवमनयपक्षाक्षुण्णमीक्षत्त एव ॥१४॥ 
अर्थात जो जीव स्वयं मोहका वमत कर निश्चय और व्यवहारनयके विरोधको ध्वस्त करनेवाले एवं 
स्पात्पदसे चिह्नित जिनवचनमें रमण करते हैं वे शीघ्र ही उस समयसारका अवलोकन करते हैं जो कि परम 
ज्योति स्वरूप है, नवीन नहीं है अर्थात्‌ द्रव्यदृष्टिस नित्य है और अनय पक्ष-एकान्तपक्षसे जिसका खण्डन नहों 
हो सकता | 5 
इस संदर्भका सार यह है-- ु 
चूँकि वस्तु, सामान्य विशेषात्मक अथवा ब्वव्य पर्यायात्मक हैं अतः उसके दोनों अंशोंकी भोर दृष्टि 
रहनेपर ही बस्तुका पूर्ण विवेचन होता है। सामान्य अथवा द्रब्यकों भ्रहण करनेवारा तय द्रव्याथिक नय कह- 
छाता है और विज्येप अथवा पर्यायकों भ्रहण करनेवाला तय पर्यायाथिकनय कहलाता है। आध्यात्मिक भ्रन्योमें 
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द्रव्याथिक और पर्यायाथिकके स्वावपर निश्चय और व्यवहार नयका उल्लेख किया गया है | द्रव्यके त्रैकालिक 
स्वभावको ग्रहण करनेवाला निश्चयनय है और विभावको ग्रहण करनेंवाला व्यवहा रनय हैं । एक कालमें दोनों 
मयोंसे पदार्थको जाना तो जा सकता हैं पर उसका कथन नहीं किया जा सकता । कथन क्रमसे ही किया जाता 


पर 


है । वक्ता अपनो विवक्षानुसार जिस समय जिस अंशको कहना चाहता है वह विवक्षित अथवा मुख्य अंश कह- 
लाता है और वक्ता जिस अंशको नहीं कहता चाहता हैं वह अविवक्षित अथवा गौण कहलाता है। स्यात्‌' 
निपातका अर्थ कथंचित्‌--किसी प्रकार होता हैं। वक्ता किसी विवक्षासे जब पदार्थके एक अंशका वर्णन करता 
है तव वह दूसरे अंशको गौण तो कर देता है पर सर्वथा छोड़ता नहीं है क्योंकि सर्वथा छोड़ देनेपर एकान्तवाद 
का प्रसद्भ आता है. और उससे वस्तुतत्त्वका पूर्ण विवेचन नहीं हो पाता । इसी अभिप्रायसे आचार्योने कहा है 
कि जो दोनों नथोंके विरोधको नए करनेवाले स्पात्वद चिह्नित जिनवचनमें रमण करते हैं वे ही समयसतार रूप 
परम ज्योतिको प्राप्त करते हैं । 

सम्यग्दृष्टि जोववस्तुतत्त्तका परिज्ञान प्राप्त करनेके लिये दोनों नयोंका आडम्बन लेता हैं 
परन्तु श्रद्धामें वह अशुद्ध नयके आलम्बनको हेय समझता है। यहो कारंण है कि वस्तु स्वरूपका 


यथार्थ परिज्ञ।न होनेपर अशुद्धतयका आहूम्बत स्वयं छूट जाता है। कुन्दकुल्द स्वामीने उभयनयोंके 
आलम्बससे वस्तुस्वरूपका प्रतिपादन किया है इसलिये वह निविवाद रूपसे सर्वग्राह्म है। 


आगे सद्धूलित ग्रत्थोंका परिचय दिया जाता है । 
पञ्चास्तिकाय-- 


| इसमें श्री अमृतचन्द्राचार्य कृत टीकाके अनुसार १७३ और जयसेनाचार्य कंत टीकाके अनुसार १८१ 
गाया हैं। जीव, पुद्यछ, धर्म, अधर्म और आकाश ये पाँच द्रव्य अस्तिकाय हैं क्योंकि ये अणु अर्थात्‌ भ्रदेशोंकी 
अपेक्षा महान्‌ है--वहुप्रदेशी हैं ।* छोकके अन्दर समस्त द्रव्य परस्परमें प्रविष्ट होकर स्थित हैं फिर भी 
अपने-अपने स्वभावको नहीं छोड़ते हैं । सत्ताका स्वरूप बतलाकर द्रव्यका लक्षण करते हुए कहा हैं कि जो 
विभिन्‍न पर्यायोंको प्राप्त हो उसे द्रव्य कहते हैं । द्रव्य सत्तासे अभिन्‍न है एतावता सत्‌ ही द्वव्यका छक्षण है । 
अथवा जो उत्पाद व्यय और श्रौव्यसे सहित हो वह द्रव्य है। अथवा जो गुण और पर्यायोंका आश्रय हो वह 
द्रव्य हैं । 

चूँकि अनेकान्त जिनागमका जीव--प्राण है इसलिये उसमें विवक्षावश्य द्वव्यमें अस्ति, नास्ति, अस्ति- 
नास्ति, अवक्तव्य, अस्तिअवक्तव्य, नास्तिअवक्तत्य और अस्तिनास्ति अवक्तव्य इन सात भज़्ोंका चिरूपण 
किया है। इन प्रत्पेक भंगोंके साथ विशिष्ट विवक्षाको दिखानेवारा, कथंचित्‌ अर्थका द्योतक स्यात' शब्द 
लगाया जाता है जैसे स्थात्‌ अस्ति, स्थात्‌ नास्ति आदि । ये सात रे गते हैं ल्यि 
८ ' । जे ते भज् | विवक्षासे से सिद्ध 
दल, ज् विवक्षासे ही सिद्ध होते हैं । इसके लिये 
सिय अत्थि णत्यि उहय॑ अव्वत्तव्गं पुणो य तत्तिदयं । 
दव्य॑ खु सत्तभंग॑ आदेसवसेण संभवदि 0१णा 
अर्थात्‌ द्रव्य स्वचतुष्टयकी अपेक्षा अस्तिरूप है, परचतुष्टयकी अपेक्षा नास्तिखूप है, क्रमश; स्वचतुणय 


१. नीवा पुग्गछकाया धम्मापम्मा तदेव आगास॑ । | ः 
अत्यित्तम्दि य णियदा अणण्णमश्या अण महंता हा 


“अणबदोष्च प्रदेशा मर्तामर्ताश्व नि्विमागांदास्तै 
प् : मद्दार न्तः प्रदेश 2522 3५ 
सं० दौद्ा न्वो्णुमदा : प्रदेश:चयात्मका श्ति सिद्ध॑ तेषां कायलम ।? 





छ 


भाव नहीं हो सकते इसलिये. ये भाव कर्मनिमित्तसे होते 


भ्रस्तावचा १५ 


और परचतुष्टयकी अपेक्षा उभय*--अस्तिनास्तिरूप है, एक साथ स्वचतुष्टय-परचतुष्टयकी अपेक्षा अवक्तव्य रूप 
है, अस्ति और अवक्तव्यके संयोगकी अपेक्षा अस्ति अवक्तव्य है, नास्ति और अवक्तव्य के संयोग की अपेक्षा 
नास्तिअवक्तव्य है, और अस्तिनास्ति तथा अवक्तव्यके संयोगकी अपेक्षा अस्तिनास्ति अवक्तव्य है । 


असतूका जन्म और सतृका विनाश नहीं होता' इस सनातन सिद्धान्तकों स्वीकृत करते हुए कहा गया 
है कि भाव-सत्‌ रूप पदार्थथा न नाश होता है और न उत्पाद । किन्तु पर्यायोंमें ही-ये-होते-हैं। अर्थात्‌ 
पदार्थ, द्रव्य वृष्टिसे नित्य है और पर्याय दृष्टिसे अनित्य है। यह एकान्त भी कुन्दकुन्द स्वामीको स्वीकार्य नहीं स्वीकार्य नहीं हीं 
है कि सतका विनाश नहीं होता और असत॒की उत्पत्ति नहीं होती । वे कहते हैं_कि मनुष्य मरकर देव हो 
गया, यहाँ सत्‌रूप सनुष्य पर्यायका विनाश हुआ और असत्‌रूप देवपर्यायका उत्पाद हुआ | मनुष्य पर्यायमें 
मनुष्य सत्‌ रूप ही हैं। और देवपर्याय असत्‌ रूप ही है, क्योंकि एक कालमें दो पर्यागोका सद्भाव नहीं हो 
सकता ) इस तरह जव पर्यायाथिक नयकी अपेक्षा कथन होता है तब सतृका विनाश और असतकी उत्पत्ति 
होती हैं। 'सत॒का विनाश और असतूकी उत्पत्ति नहीं होती” यह द्रव्याथिक नयकी अपेक्षा कथन है । संसारी 
जीवके साथ ज्ञानावरणादिकर्म अनादिकालसे बढ्ध हैं, उनका अभाव करनेपर हो सिद्ध पर्याय अकट होती है। 


यहाँ ससारी पर्याय सिद्ध पर्यायका सद्भाव नहीं है सद्भाव नहीं है. क्योंकि दोनोंमें सहानवस्थान नामका विरोध हैं अतः 


संसारी पर्यायका नाश होनेपर ही असतरूप सिद्ध पर्याय उत्पन्न होती है। इस तरह पर्याय दृष्टिसे सतूका 
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विनाश और असतूका उत्पाद होता है परन्तु द्रव्यदृष्टिस जो जीव संसारी पर्यायमें था वही सिद्ध पर्यायको_ 
प्राप्त करता है अतः क्या नष्ट हुआ और क्या उत्पन्न हुआ ? कुछ भी नहीं.। 
तदनन्तर जीवादि छह द्रव्योंके सामान्य लक्षण कहकर २६ गाथाओंमें पीठबन्ध समाप्त किया है। 
इसके बाद जीवादि द्वव्योंका विशेष व्याख्यान शुरू होता है । उसमें जीवके संसारी और सिद्ध इन दो भेदोंका 
वर्णन करते हुए सिद्ध जीवका कक्षण निम्नप्रकार कहा है-- 
कम्ममलविप्पमुक्को उड्ढं छोगस्स अंतमधिगंता । 
सो सब्वणाणदरिसी छहृदि सुहमणिदियमणणंतं।॥| २८ ॥ 
अर्थात सिद्धजीव कर्मरूपी मलसे विप्रमुक्त हैं--सदाके लिये छूट चुके हैं, ऊर्ष्वगति स्वभावके कारण 
छोकके अन्तको प्राप्त हैं, सबको जानने देखनेवाले हैं और अनिन्द्रिय अनन्त सुखको प्राप्त हैँ । 


जीव द्रव्यका वर्णन करनेके लिये-- 
जीवोत्ति हवदि चेदा उवभोग विसेसिदो पहू कत्ता। 
भोत्ता य देहमत्तो ण॒ हि मुत्तो कम्मसंजुत्तो | २७॥ 
इस गाथा द्वारा जीव, चेतयिता, उपयोग, प्रभु, कर्ता, भोक्ता, देहमात्र, मूर्त और कर्मसंयुक्त इन नो 
अधिकारोंका निरूपण किया है । इन सब अधिकारोंमें नयविवक्षासे कथन किया गया हैं । 


कम्मेण विणा उदयं जीवस्स ण विज्ञदे उवसम॑ वा | 
खददय॑ खओवसमियं तम्हा भाव॑ तु कम्मकद॥ ५८ ॥ 
विना औदयिक, औपशमिक, क्षायिक और क्षायोपशमिक 


स्पष्ट किया है. कि कर्मोके न करनेके 
इस गाथा हारा सप हे हैं। ७३वीं गाथा तक जीव द्रव्यका वर्णन करनेके 


बाद पुद्गल द्रव्यका वर्णन शुरू होता. है । 


१६ कुन्दकुन्द-भारती 
प्रासम्मम पुदूगलके स्कत्व, स्कत्वदेद, स्कन्वश्रदेश जौर परमाणु ये चार भेद हैं तथा चारोंके निम्त 
प्रकार लक्षण है-- 
खंघ॑ सयलसमत्य॑ तस्स दु बद्धं भणंति देसोत्ति । 
अद्धद्धं च पदेसो परमाणू चेव अविभागी ॥ ७५ ॥ 
अनन्त परमाणुओंके पिण्डको स्कन्‍्धच, उससे आधेको देश, देशके आधेको प्रदेश, और अविभागी अंशको 
परमाणु कहते हैं । 
इस अधिकारंमें पुद्गल द्रव्यके वादर वादर आदि छह भेदों तथा स्कन्‍्च और परमाणुरूप दो भेदोंका 
भी सुन्दर वर्णन हैं। यह अधिकार ८२ वीं गाथा तक चलता है। उसेके बाद धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय 
और आकाश द्रव्यका वर्णन हैं तथा चूलिका नामक अवान्तर अधिकारके द्वारा द्रव्योंकी विशेषताका वर्णन किया 
गया है। इसी अधिकारके अन्तमें कालद्वव्यका वर्णन कर चुकनेके वाद पंचास्तिकायोंके जाननेंका फल बहुत ही 
हृदयग्राही शब्दोंमें व्यक्त किया है। ह 
एवं पवयणसार॑ पंचत्यिसंगह वियाणित्ता। 
जो मुयदि रागदोसे सो गाहदि दुक्खपरिमोक्‍््ख ॥ १०३ ॥ 
इस तरह आग्रमके सारभूत पश्चास्तिकाय संग्रहको जानकर जो राग और हेपको छोड़ता हैं वह दु:खोंसे 
छुटकारा पाता है । ४ 


प्रथम स्कन्‍्च १०४ गाथाओंमें पूर्ण हुआ है । तदनन्तर द्वितीय स्कन्चर्मे सम्यर्दर्शन, सम्यस्तान और 
सम्यक्चारित्रको मोक्षमार्ग वतछाकर इन तीनोंका स्पष्ट स्वरूप वतछाया है। इस द्वितीय श्रुतस्कन्धका नाम 
नवपदार्थाविकार है अर्थात्‌ इसमें जीव, अजीब, पुण्य, पाप, आख्रव, संवर, निर्जरा, वन्‍्ध और मोक्ष इन नौ 
पदार्योका वर्णन किया है। प्रत्येक पदार्थका वर्णन यद्यपि संक्षिप्त हैं तथापि इतना सारगर्भित है कि सारभूत 
समस्त प्रतिपाद्य विषयोंका उसमें पूर्ण समावेश पाया जाता है। चिश्नय मोक्षमार्ग और व्यवहार मोक्षमार्गका 
वर्णन करते हुए निश्चयनय ओर व्यवहारनयका उत्तम सामझुस्य वैठाया है। अमृतचन्द्र स्वामी ने इस प्रकरण- 
का समारोप करते हुए लिखा है--'अतएवोभयनयायत्ता पारमेइवरोी तीर्थप्रवर्तनेति' अर्थात्‌ जिनेन्द्र 
भगवान्‌की ती॑प्रवर्तना दोनों नयोंके अधीन है। यहाँ निश्चय मोक्षमार्गको साध्य तथा व्यवहार मोक्षमार्गको 
सावक वताया गया हैं। यही भाव आपने तत्त्वार्थसार ग्रन्यमें भी प्रकट किया हैं-- 


निदचयव्यवहाराभ्यां मोक्षमार्गों ट्विघा स्थित:। 

तत्राद्च: साध्यडप: स्थाद्‌ द्वितीयस्तस्य साधनस्‌ ॥ २॥। 

श्रद्धाताविगमोपैक्षा: शुद्धस्य स्वात्मनो हि या; । 

सम्पवत्वज्ञानचृत्तात्मा मोक्षमार्गं:स नि३चय:॥ ३॥ 

श्रद्धानाधिगमोपेक्षा या: पुत्र: स्थु: परात्मनाग्‌ 

उम्पक्सज्ञानवृत्तात्मा स मार्गों व्यवहार्त:॥४॥ 

॥॒ “-चवमाधिकार 
. .._ वर्षात्‌ निःचय और व्यवहारके भेदसे मोलमार्ग दो प्रकारका हैं। उसमें पहला--निरचय साध्यरूप 
ह््थ सा इसरा-ब्यवहार उसका साधन है। शुद्ध स्वात्म द्रव्यकी श्रद्धा ज्ञान और चारिवडूप निदचय मोक्ष- 
08 कक ख श्ढ्ध ज्ञान और चारित्र 20400 व्यवहार मोक्षमार्ग है। नियमसारमें कुन्दकुन्द स्वामी 
हारके भेदसे नियम--सम्पर्दर द्विविव निरूपण किया है। आध्यात्मिक दृष्टि 


प्रस्तावना १७ 


निश्चय ही को मोक्षमार्ग मानती है । वह सोक्षमार्गका निरूपण, निश्चय और व्यवहारके भेदसे दो प्रकारका 
भानती है परन्तु मोक्षमार्गको एक निश्चय रूप ही स्वीकृत करती है। निशचयको ही स्वीकृत करती है इसका 
फलितार्थ यह नहीं है कि वह व्यवहार मोक्षमार्गको छोड़ देती है । उसका अभिप्राय है कि मिश्चयके साथ 
व्यवहार तो नियमसे होता ही है पर व्यवहारके साथ निश्चय हो भी और न भी हो । निश्चय मोक्षमार्ग, 
कार्यका साक्षात्‌ जनक है इसलिए उसे मोक्षमार्ग स्वीकृत किया गया है परल्तु व्यवहार मोक्षमार्ग, परम्परा- 
से कार्यका जनक है इसलिए उसे मोक्षमार्ग स्वीकृत नहीं किया है । शास्त्रीय दृष्टि परम्परासे कार्यजनककी 
भी कारण, स्वीकृत करती है अतः उसकी दृष्टिमें व्यवहारको भी मोक्षसार्ग स्वीकृत किया गया है । 
स्वत्ममय और परसमयका सूक्ष्मतम वर्णन करते हुए कितना सुन्दर कहा है-- 
जस्स हिदयेणुमत्त वा परदव्वम्हि विज्जदे रागो। 
सोण वि जाणदि समय सगस्स सव्बागमधरों वि॥ १६७॥ 
अर्थात्‌ जिसके हृदयमें अरहंत आदि विषयक राग अगुमात्र भी विद्यमान है वह समस्त आग्रमका 
घारी होकर भी स्वसमयको नहीं जानता है । 
पूक्स परसमयका वर्णन करते हुए कहा है कि यदि ज्ञानी--सराग सम्यस्दृष्टि जीव भी अज्ञान-- 
शुद्धात्म परिणतिसे विलक्षण अज्ञानके कारण, शुद्ध संप्रयोग--अरह॒न्त आदिककी भक्तिसे दुःखमोक्ष --सांसारिक 
दुःखोंसे छुटकारा होता हैं यदि ऐसा मानता है तो वह भी परसमयरत कहलाता है। गाथा इस प्रकार है--- 
अण्णाणादों णाणी जदि मण्णदि सुद्धसंपयोगादो |. 
: हवदित्ति दुक्खमोक्‍्ख परसमयरदो हवदि जीवो ॥ १६५ ॥| 
इस गाथाकी ” संस्कृत्त दीकामें अमृतचन्द्रसूरिने कहा है कि सिद्धिके साधनभूत अरहंत आदि भगवंतों 
में भक्तिभावसे अनुरंजित चित्तप्रवृत्ति यहाँ शुद्ध संप्रयोग है । अज्ञान अंशके आवेशसे यदि श्ञानवान्‌ भी, 'उस 
शुद्ध संप्रयोगसे मोक्ष होता है” ऐसे अभिश्नायके हरा खिन्‍्न होता हुआ उसमें ( शुद्धसंप्रयोगमें ) प्रवर्ते तो वह 
भी रागांशके सद्भावके कारण परसमयरत कह॒छाता है तो फिर निरंकुश रागरूप कालिमासे कलंकित अन्त- 
रज्जभवृत्ति वाला इतरजन क्या परसमयरत नहीं कहलावेगा ? अवश्य कहलछावेगा। तात्पर्य यह हैं कि जब 
सरागसम्धरदृष्टि भो रागांशके विद्यमान होनेंसे परसमयरत हैं तब जो स्पष्ट ही रागसे कलुषित है वह पर- 
समय कैसे नहीं होगा । - 
.. श्री कुन्दकुन्द स्वामीने स्पष्ट कहा है-+ 
अरहंत सिद्धचेदिय प्रयणगणभत्तिसंपण्णी | 
वंधदि पुण्णं बहुसो ण दु सो कम्मक्खये' कुणदि ॥ १६६ |) 
मर्थात्‌ भरहन्त सिद्ध परमेष्ठी, जिनप्रतिमा तथा साधु समृहको भवितसे संपन्न मनुष्य बहुत अ्रकारका 
पुष्यवन्ध करता है परन्तु कर्मोका क्षय नहीं करता । कर्मक्षयका अमुख कारण प्रशस्त और अप्रशस्त-सभी 
प्रकारके रागका अभाव होनां ही है। पूर्णवीतराग दशा होने पर अन्तर्मुह्॒तके अन्दर ,नियमसे घातिचतुष्क- 
का क्षय होकर अरहन्त अवस्था प्रकट हो जाती है। जिसकी अरहन्त अवस्था अकट हो जांती है वेह उसी 
भवसे निर्वाणको प्राप्त करता है । 8 
१. अहदादिपु भगवत्स सिद्धितापनीभूतेवु भक्तिकछातुरंजिता चित्तबृत्तिरत शुद्धसंप्रयोग:। अथ खल्वशानलवाबेशा- 
बदि यावज्शानवानपि ततः शुद्संग्रयोगान्मोक्षो मवरतोत्यमिश्रायेण खिबमानस्तत्र प्रवतते त्तरा तावत्ली5पि रागलवसद्धावात्पर- 
समयरत्त इत्युपगीयते। अध न कि पुनर्निरद्ुशरागकलिकलब्टितान्तरज्ञइकत्तिरितरो जन इति' । न्‍ 
डे 


१८ कुन्दकुन्द-भारती 


अरहंत घिद्ध चेंदिय पवयणभत्तों परेण णियमेण । 
जो कुणदि तवोकम्मं॑ सो सुरछोगं समादियदि ॥१७१॥ 
अर्थात्‌ अरहन्त, सिद्ध, जिनप्रतिमा तथा जिनागमकी भक्तिसे युक्त जो पुरुष उत्कृष्ट संयमके साथ 
तपस्या करता है वह स्वर्गलोकको प्राप्त होता है। कहनेका तात्पर्य यह हैं कि अरहन्तादिककी भक्तिझूप शुभ- 
राग देवायुके वच्धका कारण है मोक्षका कारण नहीं । इसे परम्परासे ही मोक्षका कारण कहा जा सकता है । 
मोक्षका साक्षात्‌ कारण वतछाते हुए ग्रन्थान्तमें कहा है-- 
तह्या णिव्वुदिकामों रागं सब्बत्य कुणदि मां किचि | 
सो तेण बवीदरागो भवियो भवसागरं तरदि ॥१७२॥ 


इसलिये निर्वाणकी इच्छा रखनेवाला पुरुष सर्वत्र--शुभ-अश्युम सभी अवस्थाओंमें कुछ भी राग्र मत 
करे । उसीसे यह भव्य जीव वीतराग होता हुआ भवसागर--संसाररूपी समुद्रको तरता हैं। अर्थात्‌ मोक्ष- 
का साक्षात्‌ कारण परम वीतराग भाव ही है । 

इस वीतराग भावके विपयमें श्री अमृतचन्द्र स्वामीने लिखा है-- 


तदिदं वीतरागत्व॑ व्यवहारनिदचयाविरोधेनेवानुगम्यमानं भवति समीहितसिद्धये न पुनर- 
न्य्था । 


अर्थात्‌ इस वीतरागताका अनुगमन यदि व्यवहार और निश्चयनयका विरोध न करते हुए किया जाता 
है तो वह समीहित--चिराभिलूपित मोक्षकी सिद्धिके लिये होता है अन्य प्रकार नहीं । 


१७२ वीं गाथाकी टीकामें विस्तारसे कहा गया हैं कि यह मुमुक्षु प्राणी व्यवहार और निरचयनय के 
आहलम्बनसे किस प्रकार आत्म समीहित को सिद्ध करता है । अमृतचन्द्र सूरि कहते हैं कि जो केवल व्यवहार- 
नयका अवलम्बन छेते हैं वे वाह्य-क्रियाओंको करते हुए भी ज्ञान चेतनाका कुछ भी सन्मान नहीं करते इसलिये 
प्रभ्त 'ण्यभारसे भमन्थरित चित्तवृत्ति होते हुए सुरछोक आदिके व्छेशोंकी परम्परासे चिरकाल तक संसार- 
सागरमें ही परिभ्रमण करते रहते हैं । ऐसे जीवोंके विपयमें कहा है-- 

चरणकरणप्पहाणा ससमयपरमत्थमुक्कवावारा। 
चरणकरणस्स सार णिच्छयसुद्धं ण जाणंत्ति ॥ 
थर्थात्‌ जो बाह्य आचरण के कर्तृत्वको ही प्रधान मानते हैं तथा स्वसमयके परमार्थ--वास्तविक 
स्वडपम मुक्त व्यापार हँ--स्वसमय--स्वकीय शुद्ध स्वरूपकी प्राप्तिमें कुछ भी उद्यम नहीं करते वे वाह्याचरण 
के सारमूत शुद्ध निश्वयको जानते ही नहीं हैं । 
मि इसी कक केवछ निश्चयनयका आलूम्बन लेकर वाह्याचरणसे विरक्त बुद्धि हो जाते हैं--परा- 
न हो जाते हैं चे भिन्न साव्यसावन रूप व्यवहारकी अपेक्षा कर देते हैं तथा अभिन्न साध्य साधनरूप 
'चयको भ्राप्त होते नहीं हैं. इसलिये अघरमें लटकते हुए केवछ पापका ही वन्च करते हैं। ऐसे जीवोंके 
विपयमें कहा है--- 
णिच्छपमालंबंता णिच्छयदो णिच्छयं अयाणंता। 
णासंति चरणकरणं वाहरिचरणालसा केई || 


कक अर्थात्‌ जो निगचयके वास्तविक स्वरुपको नहीं जानते हुए निदचयाभासको ही निश्चय मानकर उसका 
न ८ हैँ वे वाह्याचरणमें मालसी होते हुए प्रवृत्तिर्प चारित्रको नष्ट करते हैं । 


प्रस्तावना १५, 


यही भाव उन्होंने अपने पुरुषार्थसिद्धभुपाय भ्रंथमें प्रकट किया है-- 
निरचयमवुध्यमानों यो निश्चयतस्तमेव संश्रयते | 
ताशयति करणचरणं स बहिः करणालसो बालः ॥५०ा 
अर्थ स्पष्ट है । | 
इसी प्रकार जो निश्चय और व्यवहारके यथार्थ स्वरूपको न समझकर निश्चयाभास और व्यवहारा- 
भास--दोनोंका आल्म्वन छेते हैं वे भी समीहित पिद्धिसे वंचित रहते हैं। जाननेमें केवल निश्चय और 
केवल व्यवहारके आलम्बनसे विमुख हो जो अत्यन्त मध्यस्थ रहते हैं. अर्थात्‌ पदार्थके जाननेमें अपने-अपने 
पदके अनुसार दोनों नयोंका आलम्बन लेकर अन्तमें दोनों नयोंके विकल्पसे परे रहनेवाली निविकल्प भूमिका--- 
शुद्धात्म परिणतिको प्राप्त होते हैं वे शीघ्र ही संसार समुद्रको तैरकर शब्दब्रह्म--शास्त्रज्ञाकके स्थायीफलके 
भोकता होते हैं--मोक्षको प्राप्त होते हैं । यही भाव इन्होंने पुरुषार्थसिद्धब्ुपायमें भी दिखाया हैं-- 
व्यवहारनिरचयौ य: प्रव॒ुध्य त्त््वेन भवति माध्यस्थः । 
प्राप्तोति देशनाया: स एवं फलमविकल दिष्यः ॥ ८ ॥ 


अर्थात्‌ जो यथार्थरूपसे व्यवहार और निशचयको जानकर मध्यस्थ होता है--किसी एकके पक्षको 
पकड़कर नहीं बैठता, वही शिष्य देशना-गुरूपदेशके पूर्ण फलको प्राप्त होता है । 

पञ्मास्तिकायमें सम्यर्दर्शनके विपयभूत पद्मास्तिकायों और छह द्रव्योंका प्रमुख रूपसे वर्णन है । 
समयप्राभृत अथवा समयसार 


'वोच्छामि समयपाहुडमिणमों सुयकेवलीभणियं” इस प्रतिज्ञावावयसे माछूम होता है कि इस 
ग्रन्थका नाम कुन्दकुन्दस्वामीको समयपाहुड,( समयप्राभुत ) अभीष्ट था। परन्तु पीछे चलकर 'प्रवचनसार' 
और “नियमसार” इन सारान्त नामोंके साथ 'समयसार' नामसे प्रचलित हो गया । 'समयते एकत्वेन युग- 
पज्जानाति गच्छति च' अर्थात्‌ जो पदार्थोको एक साथ जाने अथवा गुणपर्यायरूप परिणमन करे वह समय है 
इस निरुक्तिके अनुसार समय शब्दका अर्थ जोव होता है और 'प्रकर्षण आसमन्तात्‌ भृतस्‌ इति प्राभुतम्‌' 
जो उत्क्ृष्टताके साथ सब ओरसे भरा हुआ हो--जिसमें पूर्वांपर विरोधरहित साज्भोपाज्भ वर्णन हो उसे प्राभृत 
कहते हैं इस निरुकितिके अनुसार प्राभुतका अर्थ शास्त्र होता है । 'समयस्य प्राभृतस' इस समासके अनुसार 
समयप्राभूतका अर्थ जीव--आत्माका शास्त्र होता है| प्रन्थका चालू नाम समयसार है अतः इसका अर्थ त्रेका- 
लिक शुद्धस्वभाव अथवा सिद्धपर्याय हैं । 

समयप्राभुत ग्रन्थ निम्नलिखित १० अधिकारोंमें विभाजित है--१. पूर्वरज् २. जीवाजीवाधिकार 
३. कर्तृकर्माधिकार ४. पुण्यपापाधिकार ५. आख़वाधिकार ६, संवराधिकार ७, निर्जराधिकार ८. बन्धाधि- 
कार ९. मोक्षाधिकार और १०. सर्वविशुद्धज्नानाधिकार । नयोंका सामझस्य बेठानेके लिये अमृतचन्द्रस्वामीने 
पीछेसे स्याद्वादाधिकार और उपायोपेयाभावाधिकार नामक दो स्वतन्त्र परिशिष्ट और जोड़े हैं । अमृतचन्द्रसूरि- 
कृत टीकाके अनुसार समग्र ग्रन्थ ४१५ गाथाओंमें समाप्त हुआ है और जयसेनाचार्यकृत टीकाके अनुसार 
४४२ गाधाओंमें । 

उपर्युक्त अधिकारोंका प्रतिपाद्य विषय इस प्रकार हैं--- 


पूर्वरद्भाधिकार 
कुन्कुन्दस्वामीने स्वयं पूर्वरज्जुनामका कोई अधिकार सूचित नहीं किया है परन्तु संस्कृतटीकाकार॒ 


२० कुन्दकुन्द-भा रती 


अमृतचन्द्रसुरिने ३८वीं गाथाकी समाप्तिपर पूर्वरद्ध समाप्तिकी सूचना दी है । इन ३८ गाथाओंमें प्रारम्भकी 
१२ ग्राथाएँ पीठिकारूपमें हैं। जिनमें ग्रन्थकर्ताने मज्भूलाचरण, ग्रन्यप्रतिज्ञा, स्वसमय-परसमयका व्याख्यान 
तथा शुद्धनय और अशुद्धनयके स्वरूपका दिग्दर्शत कराया है । इन नयोंके ज्ञानके विना समयप्राभृतको समझना 
अशवय है । पीठिकाके वाद ३८वीं गाथातक पूर्वरड्भ नामका अधिकार है जिसमें आत्माके शुद्धस्वरूपका निद- 
शैन कराया गया है। शुद्धनय आत्मामें जहाँ परद्रव्यजनित विभावभावको स्वीकृत नहीं करता वहाँ वह अपने 
गुण और पर्यायोंके साथ भेद भी स्वीकृत नहीं करता । वह इस वातको भी स्वीकंत नहीं करता कि सम्यरद- 
रन, सम्यगुज्ञान और सम्यकचारित्र ये आत्माके गुण हैं, क्योंकि इनमें गुण और गुणीका भेद सिद्ध होता है । 
वह, यह घोषित करता है कि आत्मा सम्यग्दशंनादिरूप है। आत्मा प्रमत्त है और आत्मा अप्रमत्त है! इस 
कथनको भी शुद्धनय स्वीकृत नहीं करता, क्योंकि इस कथनमें आत्मा प्रमत्त और अप्रमत्त पर्यायोंमें विभवत 
होता है । वह तो आत्माको एक ज्ञायक ही स्वीकृत करता है । जीवाधिकारमें जीवके निजस्वरूपका कथनकर 
उसे परपदार्थों और परपदार्योंके निमित्तसे होनेवाले विभावोंसे पृथक निरूपित किया है । नोकर्म मेरा नहीं है, 
द्रव्यकर्म मेरा नहीं है, और भावकर्म भी मेरा नहीं है, इस तरह इन पदार्थोंसे आत्मतत्त्वको पृथक्‌ सिद्धकर 
ज्ेय-ज्ञायकभाव एवं भाव्यमावक भावकी अपेक्षा भी आत्माको ज्ञेय तथा भाव्यसे पृथक्‌ सिद्ध किया है । जिस 
प्रकार दर्पण अपनेमें प्रतिविम्बित मयूरसे भिन्न है उसी प्रकार आत्मा अपने ज्ञानमें आये हुए घटपटादि ज्ञेयोंसे 
भिन्न है और जिस प्रकार दर्पण ज्वालाओंके प्रतिविम्बसे संयुक्त होनेपर भी तज्जन्यतापसे उन्मुक्त रहता है 
इसी प्रकार आत्मा अपने अस्तित्वमें रहनेवाले सुख दुःखरूप कर्मफलके अनुभवसे रहित है। इस तरह प्रत्येक 
परपदार्थेसि भिन्न आत्माके अस्तित्वका श्रद्धा करना जीवतत्त्वके निरूपणका लक्ष्य हैं। इस प्रकरणके अन्तमें 
कुन्दकुन्दस्वामीने उद्घोष किया है--- * 
अहमिक्कों खलु सुद्धों दंसगणाणमइयो सदा रूवी। 
णवि अत्यि मज्ञ किचिवि अण्णं परमाणुमित्तं पि॥ ३८॥ 

अर्थात्‌ निश्चयसे मैं एक हूँ, शुद्ध हूँ, दर्शन-ज्ञानसे तन्‍्मय हैं, सदा अरूपी हूँ, अन्य परमाणु मात्र भी 
मेरा नहीं है। ; 

इस स॒व कथनका तालर्य यह है कि यह जीव, पुदुगलके संयोगसे उत्पन्न हुई संयोगज पर्याय में आत्म- 
वुद्धिकर उनकी इष्ठ-अनिष्ट परिणतिमें हर्षविषादका अनुभव करता हुआ व्यर्थ ही रागी ढ्वेषी होता है और उनके 
निमित्तसे नवीन कर्मवनन्‍्धकर अपने संसारकी वृद्धि करता है। जब यह जीव, परपदार्थेसि भिन्न निज शुद्ध 
स्वरुपकी ओर छच्य करने रूगता.है तव परपदार्थों्रे इसका ममत्वभाव स्वयमेव दूर होने छगता है । 


जींवाजीवाधिकार 


है जीवके साथ अनादिकाल्से कर्म-तोकर्म रूप पुद्गल द्रव्यका सम्बन्ध चला आ रहा है। मिथ्यात्व दशा- 
में यह जीव शरीररूप नोकर्मकी परिणतिको आत्माकी परिणति मानकर उसमें अहंकार करता है--इस रूप 
ही में हूँ ऐवा मानता है अतः सर्वप्रयम इसकी शरीरसे पृथक्ता सिद्ध की है। उसके वाद ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्म 
और रागादिकभाव कर्मोसे इसका पृथक्त्व दिखाया है । आचार्य महाराजने कहा है कि हे भाई | ये सब 
पुदुगल द्रव्यके परिणमनसे निष्पन्न हैं अतः पुदुगलक़े हैं, तू इन्हें जीव क्‍यों मान रहा है ? यथा-- 


एए सब्बे भावा पुग्गलद॒व्वपरिणामणिष्पण्णा | 
केवलिजिणेहिं भणिया कह ते जीवोत्ति वुच्चंति ॥ ४४ ॥ 


प्रस्तावना २१ 


जो स्पष्ट ही अजीव हैं उनके अजीव कहनेमें तो कोई खास बात नहीं है परन्तु जो अजीवाश्नित परि- 
णमन जीवके साथ घुछमिल्‍ूकर अनित्य तन्‍्मयीभावसे तादात्म्य जैसी अवश्थाको प्राप्त हो रहे हैं उन्हें अजीव 
सिद्ध करना इस अधिकारकी विशेषता है। रागादिक भाव अजीव हैं गुणस्थान, मार्गणा, जीवसमास आदि 


भाव अजोव हैं यह वात यहाँ तक सिद्ध की गई है । अजीव हैं--इसका यह तात्पर्य नहीं हैं कि ये घटपटादिके 
समान अजीव हैं । यहाँ 'अजीव हैं” इसका इतना ही तात्पय है कि ये जीवकी स्वभाव परिणति नहीं हैं । यदि 
जीवकी स्वभाव परिणति होती तो त्रिकाल में इनका अभाव नहीं होता । परन्तु जिस पौद्गलिक कर्मकी उद- 
यावस्थामें ये भाव होते हैं उसका अभाव होनेपर ये स्वयं विलीन हो जाते हैं। अग्निके संसर्गसे पानीमें उष्णता 
आतो है परन्तु वह उष्णता सदाके लिये महीं आती है । भग्निका सम्बन्ध दूर होते ही दर हो जाती है । इसी 
प्रकार क्रोधादि द्रव्यकर्मोके उदय कालमें होनेवाले रागादिभाव.आत्मामें अनुभूत होते हैं परन्तु वे संयोगज भाव 
होनेसे आत्माके विभाव भाव हैं, स्वभाव नहीं, इसीलिये इनका अभाव हो जाता है । 


ये रागादिक भाव आत्माकों छोड़कर अन्य पदार्थोमें नहीं होते इसलिये उन्हें आत्माके कहनेके लिये 
अन्य आचार्बोने एक अजुद्ध निश्चय नयकी कल्पना की है। वे, 'शुद्धनेश्वय नयसे आत्माके नहीं हैं परन्तु 
अशुद्ध निश्चय नयसे आत्माके हैं, ऐसा कथन करते हैं परन्तु कुन्दकुर्द स्वामी विभावको आत्मा माननेके लिये 
तैयार नहीं हैं। उन्हें आत्माके कहना, वे व्यवहार चयका विपय मानते हैं और उस व्यवहारका जिसे कि 
उन्होंने अभृतार्थ कहा है । 
इसी प्रसंगमें जीवका स्वरूप बतलाते हुए कुन्दकुन्द स्वामी ने कहा है--- 
अरसमरूबमगंधं अव्वत्तं चेदणागुणमसहूं। 
जाण अलिंगरगहणं जीवमणिदिद्ठुसंठाणं ॥ ४९॥ 


अर्थात्‌ हे भव्य ! तू आत्माको ऐसा जान कि वह रसरहित है, रूपरहित है, गन्ध रहित है, अव्यक्त 
अर्थात्‌ स्पर्श रहित है, शब्द रहित है, अलिज्भुग्रहण हूँ अर्थात्‌ किसी खास लिज्भसे उसका ग्रहण नहीं होता तथा 
जिसका कोई आकार निर्दिष्ट नहीं किया गया है, ऐसा है, किन्तु चेतनागुणवालू है । 

यहाँ चेतनागुण जीवका स्वरूप है और रस गन्‍ध आदि उसके स्वरूप नहीं हैं। परपदार्थसे उसका 
पृथवत्व सिद्ध करनेके लिये ही यहाँ उनका उल्लेख किया गया है । वर्णादिक और रागादिकर--सभी जीवसे 
भिन्न हैं--जीवेतर हैं। इस तरह इस जीवाजीवाधिकारमें आचार्यने मुमुक्षु प्राणीके लिये परपदार्थसे भिन्न 


जीवके शुद्धस्वरूपका दर्शन कराया है | साथ ही उसते सम्बन्ध रखनेवाले पदार्थों अजीव दिखलाया है। यह 
जीवाजीवाधिकार ३९ वीं गाथासे लेकर ६८ वीं गाथा तक चला है। 


क॒तुंकर्माधिकार 


जीव और अजीव ( पौद्गलिक कर्म ) अनादि काले सम्बद्ध अवस्थाको प्राप्त हैं इसलिये प्रश्न होना 
स्वाभाविक है कि इनके अनादि सम्बन्धका कारण व्‌या हैं ? जीवने कर्मको किया या कर्मने जीवको किया ? 
यदि जीवने कर्मको किया तो जीवमें ऐसी कौनसी विश्वेषता थी कि जिससे उससे कर्मको किया ? थदि विना 
विशेपताके ही किया तो सिद्ध महाराज भी कर्मको करें, इसमें क्या आपत्ति है? और कर्म ने जीवको किया तो 
कर्ममें ऐसी विशेषता कहाँसे आई कि वे जोवको कर सके--उसमें रागादिक भाव उत्पन्न कर सकें। विना 
विशेपताके हो यदि कर्म रागादिक करते हैं तो कमंक्रे अस्तित्व कालमें सदा राग्रादिक उत्पन्न होना चाहिये । 
इस प्रश्नावछीसे वचनेके लिये यहु समाधान किया गया है कि जीव के रागादि प्रिणामोंसे पुद्गल द्रव्यमें कर्म- 


"२२ वुन्दकुन्द-भारतो 


रूप परिणमन होता है और पुद्गलके कर्महूप परिणमन--उत्तकी उदयावस्थाका निमित्त पाकर आत्मामें रागा- 
दिक भाव उलन्न होते हैं। इस समावानमें जो अन्योन्याश्रय दोप आता है उसे अनादि संयोग मानकर दूर 
किया गया है । इस कतुंकर्माधिकारमें कुन्दकुन्द स्वामीने इसो बातका बड़ी सूक्ष्मतासे वर्णन किया है । 
अमृतचन्द्र स्वामीने कर्ता, कर्म और क्रियाका लक्षण लिखते हुए कहा है-- 
यः परिणमत्ति स कर्ता यः परिणामों भवेत्तु तत्कर्म। 
या परिणति: क्रिया सा त्रयमपि भिन्‍त॑ न वस्तुतया ॥५शा 
अर्थात्‌ जो परिणमन-करता है वह कर्ता कहलाता है, जो परिणाम होता है उसे कर्म कहते हैं और जो 
परिणति होती हैं वह क्रिया कहलाती है । वास्तवमें ये तीनों हो भिन्न नहीं हैं एक द्रव्यको ही परिणति हैं । 
निरचय नय, कुकर्म भाव उसी द्रव्यमें मानता है जिसमें व्याप्य व्यापक भाव अथवा उपादानोपादेय 
भाव होता हैँ। जो कार्य रूप परिणत होता है उसे व्यापक या उपादान कहते हैं और जो कार्य होता है उसे 
व्याप्य या उपादेय कहते हैं। 'मिट्टीसे घट बना” यहाँ मिट्टी व्यापक या उपादान है और घट व्याप्य या 
उपादेय है । यह व्याप्य व्यापक भाव या हरपादानोपादेय भाव सदा एक द्रव्यमें ही होता है, दो द्व्यों में नहीं, 
क्योंकि एक द्रव्य दूसरे द्रव्य रूप परिणमर्न त्रिकालमें भी नहों कर सकता। जो उपादानके कार्यरूप परिणमन- 
में सहायक होता है बह निमित्त कहलाता है जैसे मिट्टी के घटाकार परिणमनमें कुम्भकार तथा दण्ड चक्र 
आदि | और उस भिमित्तकी सहायतासे उपादानमें जो कार्य होता है वह नैमित्तिक कहलाता है जैसे कुम्भकार 
आदि की पहायतासे मिट्‌टीमें हुआ घटाकार परिणमन्त | यह निमित्त नैमित्तिक भाव दो विभिन्‍्त द्रव्योंमें भी 
वन जाताहँ परन्तु उपादानोपादेय भाव या व्याप्य व्यापक भाव एक द्रव्यमें ही बनता है। जीवके रागादि भाव- 
का निमित्त पाकर पुदुगऊूमें कार्येहप परिणमन होता है और पुद्गलकी उदयावस्थाका निमित्त पाकर जीवर्मे 
यगादि भाव उल्नन्‍न होते हैं। इस प्रकार दोनोंमें निमित्तनैमित्तिक भाव होनेपर भी निश्चयनय उसमें क्त्‌- 
कर्मभावको स्वीकृत नहीं करता । निमित्त नैमित्तिक भावके होनेपर भी कतृ कर्ममाव न माननेमें युक्ति यह दी 
ह्‌ कि ऐसा भाननेपर निमित्तमें द्विक्रियाकारित्वका दोष आता है अर्थात्‌ निमित्त अपने परिणमनका भी कर्ता 
होगा और उपादानके परिणमनका भी कर्ता होगा, जो कि संभव नहीं है । कुन्दकुन्द स्वामीने कहा है-- 
जीवोण करेदि घड॑ णेव पड णेव सेसगे दब्वे- 
जोगुवजोगा उप्पादगा य तेसि हवदि कत्ता ॥१००॥ 
रु जीव न तो घटको करता है, न पटको करता हैं और न वाकीके अन्यद्रव्योंको करता है जीवके 
योग ओर उपयोग ही उनके कर्ता हैं । 
इसकी टीकामें अमृतचन्द्र स्वामीने लिखा है---जो घटादिक और क्रोधादिक परद्रव्यात्मक कर्म हैं यदि 
8 नी यव्यापकमावसे करता है तो तद्रूपताका प्रसंग आता है और निमित्त नैमित्तिक भावसे करता 
अप मल प्रसंग जाता है परन्तु ऐसा है नहीं, क्योंकि आत्मा उनसे न तो तन्‍्मय ही है और न 
पर यम न्तो व्वाय व्यापक भावसे कर्ता है और न निमित्त नैमित्तिक भावसे । किन्तु अनित्य 
बौर है वे ही घट पदादि द्रव्योंके निमित्त कर्ता हैं ॥ उपयोग और योग ग्रात्माके विकल्प 
वार हैं अर्थात्‌ जब आत्मा ऐसा विकल्प करता है कि मैं घटको बनाऊँ, तब काय योगके 
+ पर्यामर चश्चछता आती है और चशञ्लछताकी निमित्तता पाकर हस्तादिकके । मा 
श्रमि होती है तव घटादिककी निप्पत्ति होती कस वि हस्त व्यापार द्वारा दण्डनिमित्तक चक्र 
करमेंसे आत्मा इनका कर्ता ही भी पी हैं। यह विकल्‍प और योग अनित्य हैं, कदाचित्‌ अन्ञानके द्वारा 
“गे सकता हैं परततु परद्रव्यात्मक कर्मोका कर्ता कदापि नहीं हो सकता । यहाँ 


इन्हें आ 


प्रैस्तावंतां श्र 
निममित कारणको दो भागोंमें विभाजित किया है-एक साक्षात्‌ निमित्त और दूसरा परम्परा निमित्त। कुम्म- 
कार अपने योग और उपयोगका कर्ता है, यह साक्षात्‌ निमित्तकी अपेक्षा कथन है क्‍योंकि इनके साथ कुम्भकार- 
का साक्षात्‌ सम्बन्ध है और कुम्भकारके योग तथा उपयोगसे दण्ड तथा चक्रादिमें जो व्याप/र होता है तथा 
उससे जो घटादिककी उत्पत्ति होती है वह परम्परा निमित्तकी अपेक्षा कथन है ! जब परम्परा निमित्तसे होने 
वाले निमित्त नैमित्तिक भावको गौणकर कथन किया जाता है तब यह बात कही जाती हैं कि जीव घट पटादि 
का कर्ता नहीं है परन्तु जब परम्परा निमित्तसे होनेवाले निमित्त मैमित्तिक भावकों प्रमुखता देकर कथन 
किया जाता है तव जीव घटपटादिका कर्ता होता है। तात्पय॑वृत्तिकी निम्न पंक्तियोंसे यही भाव प्रकट 
हीता है-- 
'इति परम्यरया निमित्तरूपेण घटादिविषये जोवस्य कतुंत्व॑ स्थात्‌ । यदि पुनः मुख्यवृत्त्या 
निमित्तकतृंत्वं भवत्ति तहि जीवस्य नित्यत्वात्‌ सबंदेव कमंकतुंत्वप्रसंगात्‌ मोक्षाभाव: । गाथा १०० 


इस प्रकार परम्परा मिमित्त रूपसे जीव घठादिकका कर्ता होता है, यदि मुख्य वृत्तिसे जीवको नि्मित्त 
कर्ता माना जावे तो जीवके नित्य होनेसे सदा ही कर्मकर्तृत्वका प्रसंग आ जायगा और उस अप्रसंगसे मोक्षका 
अभाव हो जावेगा । 


'घटका कर्ता कुम्हार नहीं है, पठका कर्ता कुविन्द नहों है, और रथका कर्ता बढ़ई नहीं है, यह कथन 
लोकविरुद्ध अवश्य प्रतीत होता है पर यथार्थमें जव विचार किया जाता है तब कुुम्हार, कुविन्द और बढ़ई 
अपने-अपने उपयोग और योगके ही कर्ता होते हैं। छोकमें जो उनका कर्तत्व प्रसिद्ध हैं वह परम्परा निमित्त- 
की अपेक्षा ही संगत होता है । 

मूल प्रदन यह था कि कर्मका कर्ता कौन है ? तथा रागादिकका कर्ता कौन है ? इस भ्रश्नके उत्तरमें 
जब व्याप्यव्यापकभाव या उपादानोपादेयभावकी अपेक्षा विचार होता है तब यह बात आती है कि चूँकि 
कर्मेरूप परिणमन पृद्गलरूप उपादानमें हुआ है इसलिए इसका कर्ता पुद्गल ही है जीव नहीं है। परन्तु जब 
परम्परा निमित्ततैमित्तिक भावकी अपेक्षा विचार होता है तब जीवके राग्रादिक भावोंका निमित्त पाकर 
पुदुगलमें कर्मरूप परिणमन हुआ है इसलिए उनका कर्ता जीव है। उपादनोपादेयभावकी अपेक्षा रागादिकका 
कर्ता जीव है और परम्परा निमित्तनैमित्तिकभावकी अपेक्षा उदयावस्थाको प्राप्त रागादिक द्रव्य कर्म । 


५०० मकर... के... 


जीवादिक नौ पदार्थोके विवेचनके वीचमें कर्तुकर्मभावकी चर्चा छेड़नेमें कुन्दकुन्द स्वामीका इतना ही 
अभिप्राय ध्वनित होता है कि यह जीव अपने आपको किसी पदार्थका कर्ता, धर्ता तथा हर्ता मानकर व्यर्थ ही 
रागद्वेपके प्रपञुचमें पड़ता है। अपने आपको परका कर्ता माननेसे अहंकार उत्पन्न होता है और परकी इष्ट 
अनिष्ट परिणतिमें हर्प विषादका अनुभव होता है। जब तक परपदार्थों और तत्निमित्तक वैभाविकभावोंमें हर्ष 
विपादका अनुभव होता रहता है तव तक यह जीव अपने ज्ञाता द्रष्टा स्वभावमें सुस्थिर नहीं होता । वह मोह 
की धारामें वह कर स्वरूपसे च्युत रहता है । मोक्षाभि्ाषी जीवको अपती यह भूछ सबसे पहले सुधार 
लेनी चाहिए । इसी उद्देश्यसे आस्रवादि तत्त्वोंकी चर्चा करनेके पूर्व कुन्दकुन्द महाराजने सचेत किया है कि हे 
मुम॒क्ष प्राणी ! तू कर्तृत्वके भहंकारसे बच, अन्यथा रागद्वेषकी दलू-दलमें फेस जावेगा । 

आत्मा कर्मोंका कर्ता और भोवता नहीं है! निश्चय वयके इस कथनका विपरीत फलितार्थ निकाल 
कर जीवोंकों स्वच्छन्द नहीं होना चाहिए । क्योंकि अश्ुद्ध निह्वयनयके जीव रागादिक भावोंका और व्यवहार 
नयसे कर्मोका कर्ता तया भोक्‍ता स्वीकृत किया गया है । परस्पर विरोबी नयोंका सामझस्य पात्र भेदके विचार 
से ही सम्पन्न होता हैं । 


५४ कुन्दकुन्द-भारती 
इसी कतुंकर्माधिकारमें अमृतचन्द्र स्वामीने अनेक नयपक्षोंका उल्लेखकर तत्त्ववेदी पुरुषको उनके 'पक्षसे 
अतिक्रान्त-परे रहनेवाला वताया है। आखिर, नय वस्तुश्वरूपको समझनेके साधन हैं, साथ्य नहीं। एक अवस्था 
ऐसी भी आती है जहाँ व्यवहार और नि३चय दोनों प्रकारके नयोंके बिकल्पोंका अस्तित्व नहीं रहता, श्रमाण 
अस्त हो जाता है और निक्षेप चक्रका तो पता ही नहीं चलता कि वह कहाँ गया--- 
उदयति न नयश्रीरस्तमेति प्रमाणं 
क्वचिदपि न च विश्ञो याति निश्षेपचक्रप्त । 
किमपरमशिदध्मो धाम्ति सर्वकषे$स्मि- 
न्तनुभवमुपयाते भाति न द्वेतमेव ॥ ९॥ 


पृष्पपापाधिकार 


संसारचक्रते निकलकर मोक्ष प्राप्त करनेके अभिलापी प्राणोको पुण्यका प्रलछोभन अपने लक्ष्यसे भ्रष्ट 
करनेवाला हैं इसलिये कुन्दकुन्दस्वामी आख्रवाधिकारका प्रारम्भ करनेके पहले हो इसे सचेत करते हुए कहते 
हैं कि हे मुमृक्षु ! तू मोक्षरूपी महानगरकी यात्राके लिये तिकछा है। देख, कहीं वीचमें ही पुण्मके प्रलोभनमें 
नहीं पड़ जावा। यदि उसके प्रलोभनमें पड़ा तो एक झटकेमें ऊपरसे नीचे आ जावेगा और सागरोंपर्यन्तके लिये 
उसी पृण्यमहरूमें नज़रकैद हो जायगा । 
अधिकारके प्रासम्भमें कुन्दकुन्द महाराज कहते हैं. कि लोग अशुभको कुशीलू और शुभको सुशील 
कहते हैं. परन्तु वह शुभ सुशील कैसे हो सकता है ? जो इस जीवको संसारमें ही प्रविष्ट रखता है--उससे 
वाहर नहीं निकलने देता। वन्धनको अपेक्षा सुवर्ण और लोह--दोनोंकी वेड़ियाँ समान हैं । जो वन्धनसे 
बचना चाहता है उसे सुवर्णकी वेड़ी भी तोड़नी होगी । > 
वास्तवमें यह जीव पुण्यका प्रलोभन तोड़नेमें असमर्थ-सा हो रहा है । यदि अपने आत्मस्वातन्त्य तथा 
शुद्धस्वभावकी ओर इसका लक्ष्य वन जावे तो कठिन नहीं है । दया, दान, ब्रताचरण आदिके भावलोककमें 
पुष्य कहें जाते हैं और हिंसादि पापोंमें प्रवृत्तिस्पभाव पाप कहे जाते हैं । पुण्यके फल स्वरूप पुण्य प्रकृतियोंका 
वन्च होता हैं और पांपके फलस्वरूप पाप प्रकृतियोंका । जब उन पुण्य और पाप प्रकृतियोंका उदयकालू जाता 
हैं तव इस जीवको सुख दुःखका अनुभव होता है। परमार्थसे विचार किया जावे तो पुण्य और पाप-दोचों 
प्रकारकी प्रकृतियोंका वनन्‍्ध. इस जीवको संसारमें हो रोकने वाला हैं। इसलिये इनसे वचेकर उस तृतीया- 
वस्थाको प्राप्त करनेका प्रयास करना चाहिये जो पुण्य और पाप---दोनोंके विकल्पसे परे है। उस तृतीयावस्थामें 
पहुँचनेपर ही यह जीव कर्मवन्चसे बच सकता है और कर्मवन्धसे वचनेपर ही जीवका वास्तविक कल्याण हो 
सकता है। उन्होंने कहा है-- 
परमहुवाहिरा जे अण्णाणेण पुण्ंणमिच्छंति । * 
पंसारगमणहेदु वि मोक्‍्खहेउं अजाणंता ॥। १५४॥ - 
कर बज सब अनुभवसे गूल्य हैं वे अज्ञानसे संसार गमनका कारण 
री कक जानते भी नहीं हैं । 
उपासना करखे हैं जब कि यह पुण्य संधाको हो कै अ 45: कक न अर हक पीले 
रिण हूं । यहाँ पुण्य रूप आचरणका निषेध नहीं 


प्रस्तावंचा श्५ 
है किन्तु पुष्याचरणको मोक्षका साक्षात्‌ मार्ग माननेका निषेध किया है। ज्ञानी जीव अपने पदके अनुरूप 
पुण्याचरण करता है और उसके फल स्वरूप प्राप्त हुए इन्द्र, चक्रवर्ती आदिके वैभवका उपभोग भी करता है 
परन्तु श्रद्धामें यही भाव रखता है कि हमारा यह पृण्याचरण मोक्षका साक्षात कारण नहीं है तथा उसके फल 
स्वरूप जो वैभव प्राप्त होता है वह मेरा स्वपद नहीं है । यहाँ इतनी वात ध्यानमें रखनेके योग्य है कि जिस 
प्रकार पापाचरण बुद्धि पूर्वक छोड़ा जाता है उस प्रकार बुद्धि पूर्वक पुण्याचरण नहीं छोड़ा जाता, वंह तो 
शुद्धोपयोगकी भूमिकामें प्रविष्ट होनेपर स्वयं छूट जाता है । 


'जिनागमका कथन नयसापेक्ष होता है अतः शुद्धोपयोगकी अपेक्षा शुभोपयोगरूप पुण्यको त्याज्य कहा 
गया हैं परन्तु अशुभोपयोगरूप पापकी अपेक्षा उसे उपादेय बताया गया है। शुभोपयोगमें यथार्थमार्ग जल्दी 
मिल सकता है परन्तु अशुभोपयोगमें उसकी संभावना ही नहीं है! जैसे प्रातःकाल सम्बन्धी सूर्यलालिमाका 
फल सूर्योदय है और सार्यकालरू सम्बन्धी सुर्यछालिमाका फछ सुर्यास्त है। इसी आपेक्षिक कथनको अंगीकृत 
करते हुए श्रीकुन्दकुन्दस्वामीने मोक्ष पाहुडमें कहा है-- 

बर वयतवेहि तग्गो मा दुक्खं होउ णिरय इयरेहि । 
छायातवट्ठियाणं.. पडिवालंताण गुरुभैयं॥ २५ ॥ 


और इसी अभिप्रायसे पृज्यपाद स्वामीने भो इष्टोपदेशमें शुभोपयोगरूप ब्रताचरणसे होनेवाले दैव पद- 
को कुछ अच्छा कहा है और अश्ुभोपयोगरूप पापाचरणसे होनेवाले नारकपदको बुरा कहा है-- 
चर॑ जब्त पद देव नातन्रतवंत नारकम। 
छायातपस्थयोभेंद:ः . प्रतिपाल्यतोमेहान्‌ ॥ २॥ 
अर्थात्‌ त्रतोंसे देवपद पाना कुछ अच्छा है परल्तु अन्नतोंसे नारकपद पाना अच्छा नहीं है । क्योंकि 
छाया और धघूपमें बैठकर प्रतीक्षा करनेवालोंमें महान्‌ अन्तर है । 
अशुभोपयोग सर्वथा त्याज्य ही है और शुद्धोपपोग उपादेय ही है। परन्तु शुभोपयोग पात्रभेद की 
अपेक्षा हेय और उपादेय दोनों रूप है। "किन्हों-किन्हीं आचार्योने सम्यग्वृष्टिके पुण्यको मोक्षका कारण बताया है। 
और मिथ्या दृष्टिके पृण्यको वन्‍्धका कारण । उनकी यह कथन भी नयविवक्षासे संगत होता है । वस्तुतत्त्वका 
यथार्थ विश्लेपण करनेपर यह वात अनुभव में आती है कि सम्यर्दृष्टि जीवकी, मोहका आंशिक अभाव हो 
जानेसे जो आंशिक निर्मोह अवस्था हुई है वही उसकी निर्जराका कारण है और जो शुभ रागरूप अवस्था है 
वह वन्धका ही कारण है। बन्धके कारणोंकी चर्चा करते हुए कुन्दकुन्द स्वामीनें तो एक ही बात कही है-- 
रत्तो बंधदि कम्मं मुंचदि जीवो विरागसंप्तो। 
एसो जिणोवदेसो तम्हा कस्मेसु मा रज्ज ॥ १५०॥ 
रागी जीव कर्मोको बांधता है और विरागको प्राप्त हुआ जीव कर्मोको छोड़ता है| यह भी जिनेश्वर- 
का उपदेश है, इससे कर्मोमें राग मत करो । 
यहाँ आचार्यने शुभ अशुभ दोनों प्रकारके रागको ही वन्धचका कारण कहा है । यह वात जुदी है कि 
शुभरागसे शुभ कर्मका वन्‍्च होता है और अशुभ रागसे अशुभ कर्मका। शुभ रागके समय शुभ क्मोंमें स्थिति- 





१, सम्मादिद्वी पृण्णं ण होइ संसारकारणं णियमा। े 
मोक्खस्स होश हेड जश्वि णिदाणं ण सो कुणई ॥ ४०४ ॥ भावसंग्रहे देवसेनस्य 


रद कुंन्दकुल्दं-भारती 


अनुभाग वनन्‍्च अधिक होता है और जज्ञुभ रागमें अशुभ कर्मोमें स्थिति-अनुभाग वन्‍्च अधिक होता है । वैसे 
प्रकृति और प्रदेश वन्ध तो यथा संभत्र व्युच्छित्ति पर्यन्त सभी कर्मोका होता रहता है । 


यह पृण्यपापाविक्रार १४५ से १६३ गाथा तक चलता हैं । 


आखवाधिकार 


संक्षेपमें जीव द्रव्यकी दो अवस्थाएँ हैं--एक संसारो और दूसरी मुक्त | इनमें संसारी अवस्था अशुद्ध 
होनेसे हेय हैं और मुक्त अवस्था शुद्ध होनेसे उपादेय है । संसार अवस्थाका कारण आंख्रव और वन्यतत्त्व है 
तथा मोक्ष अवस्थाका कारण संवर और निर्जरा तत्त्व है। आत्माके जिन भावोंसे कर्म आते हैं उन्हें आज्धव 
कहते हैं। ऐसे भाव चार हैं--१ मिथ्यात्व २ अविर्मण ३ कथाय और ४ योग । यद्यपि तत्त्वार्थ सूत्रकारने 
इन चारके सिवाय प्रमादका भी वर्णन किया है परन्तु कुन्दकुन्द स्वामी प्रमादको कपायका ही एक रूप मानते 
हैं भतः उन्होंने चार आखवोंका ही वर्णन किया है। इन्हीं चारके निमित्तते आख़ब होता हैं। मिथ्यादृष्ट 
गुणस्थानमें चारों ही आख्रव हैं, उसके वाद अविरत सम्यर्दृष्टि तक अविर्मण, कपाय और योग ये तीन 
आखव हैं। पश्चम गुगस्थानमें एक देश अविर्मगका अभाव हो जाता है । छठवें गुणस्थान से दशवें गुणस्थान 
तक कपाय और योग ये दो आखव हैं ओर उसके वाद ११, १२ और १३ वें गुणस्थानमें मात्र योग आख़ब 
है। तथा चौदहवें गुणस्थानमें आस्नव विलकुल ही नहीं हैं । 


इस अधिकारकी खास चर्चा यह है कि ज्ञानी अर्थात्‌ सम्यग्दृष्टि जीवके आखब और वन्च नहीं होते । 
जब कि करणानुयोगकी पद्धतिसे अविरत सम्बग्दृष्तटिको आदि लेकर तेरहवें गुणस्थान तक क्रमसे ७७, ६७, 
१३, ५६, ५८, २२,, १७, १, १, १ प्रकृतियोंका वन्य वत्ताया है। यहाँ चुन्दकुन्द स्वाभीका यह जभिप्राय 
है कि जिस प्रकार मिथ्यात्व और अनन्तानुवन्धीके उदयकालमें इस जीवके तीज्न भर्थात्‌ अनन्त संसारका 
कारण दन्व होता था उस प्रकारका वन्च सम्यर्दृष्टि जीवके नहीं होता । सम्यग्दर्शनकी ऐसी अद्भुत महिमा 
है कि उसके होनेके पूर्व ही वध्यमान कर्मोकी स्थिति घटकर अन्तःकोडाकोडी सागर प्रमाण हो जाती है और 
सत्तामें स्थित कर्मोंकी स्थिति इससे भी संख्यात हजार सागर कम रह जाती है। वैसे भी अविरत सम्यर्दृष्ट 
जीवके ४१ प्रकृतियोंका आख्रव जौर वन्ध तो रुक ही जाता है | वास्तविक वात यह है कि सम्थर्दृष्टि जीवके 
सम्यर्दर्शन रूप परिणामोंसे वन्ध नहीं होता । उसके जो वन्ध होता हैं उसका कारण अप्रत्यास्यानावरणादि 
फपायोंका उदय हैँ । सम्परदर्शनादि भाव, मोक्षके कारण हैं वे वत्वक्रे कारण नहों हो सकते किन्तु उनके 


सद्भावकारुमें जो रागादिक भाव हैं वे ही बन्धके कारण हैं। इसी भावको अमृतचन्द्रसूरिने निम्नांकित 
कलशरे प्रकट किया है--- 


रागद्रेषविभोहानां. ज्ञानिनो. यदसंभव: 
तत एव न वन्धोष्स्य ते हि वन्धस्य कारणम्‌ ॥ ११९ ॥ 
चूँकि ज्ञानी जीवके राग ढेप और विमोहका अभाव है 
रागादिक ही वन्वके कारण हूँ जहाँ जघन्य रत्वत्रयको वन्‍्धचका 


हैं कि उसके कालमें जो राग्रदिक भाव हैं वे बनन्‍्बके 
कहा गया है । 


इसलिये उसके वन्च नहीं होता । वास्तवमें 
का कारण बतछाया है वहाँ भी यही विवक्षा ग्राह्म 
कारण हैं। रत्तत्रयको उपचारसे वन्वेका कारण 


यह आजवाधिकार १६४ से १८० गाया तक चलता है । 


रू 


ध प्रस्तावना २७ 


संवराधिकार 


आख्रवका विरोधी तत्त्व संवर हैं अतः आख़वके वाद ही उसका वर्णन किया जा रहा है। “१आख़व 
निरोधः संवरः आख्रवका रुक जाना संवर है । य्पि अन्य ग्रन्थकारोंने गुप्ति, समिति, धर्म, अनुमप्रेक्षा, 
परीषहजय और चारित्रकों संवर कहा है किन्तु इस अधिकारमें कुन्दकुन्द स्वामीने भेद विज्ञानको ही संवरका 
मूल कारण वतलाया है। उनका कहना है कि उपयोग, उपयोगमें ही है, क्रोधादिकमें नहीं है और क्रोधादिक, 
क्रोधादिक ही में हैं उपयोगमें नहीं हैं । कर्म और नोकर्म तो स्पष्ट ही आत्मासे भिन्‍न हैं अतः उनसे भेदज्ञान 
प्राप्त करनेमें महिमा नहीं है। महिमा तो उस रागादिक भाव कर्मोसे अपने ज्ञानोपयोगको भिन्न करनेमें है जो 
तनन्‍्मयोभावको प्राप्त होकर एक दिख रहे हैं । अज्ञानी जीव इस ज्ञानधारा और रागादिधाराकों भिन्न-भिन्न 
नहीं समझ पाता इसलिये वह किसी पदार्थका ज्ञान होनेपर उसमें तत्काल राग्र हेष करने लगता है परन्तु 
ज्ञानी जीव उन दोनों धाराओंके अन्तरको समझता है इसलिये वह किसी पदार्थकों देखकर उसका ज्ञाता 
द्रष्टा तो रहता है परन्तु रागी हेपी नहीं वनता। जहाँ यह जीव रागादिकको अपने ज्ञाता द्रष्टा स्वभाव से 
भिन्न अनुभव करने लगता है वहीं उनके सम्वन्धसे होने वाले राग हेपसे बच जाता हैं। राग द्ेष से बच 
जाना ही सच्चा संवर है । किसी वृक्षको उखाड़ता हो तो उसके पत्ते नोंचनेसे काम नहीं चढेगा, उसकी 
जड़ पर प्रहार करना होगा । राग हेपकी जड़ है भेद विज्ञानका अभाव | अतः भेद विज्ञानके द्वाश उन्हें 
अपने स्वरूपसे पृथक समझना यही उनके नष्ट करने का वास्तविक उपाय है। इस भेद-विज्ञान की महिमा का 
गान करते हुए भी अमृतचन्द्रसूरिने कहा हैं--- 
भेदविज्ञानतः सिद्धा: सिद्धा ये किछ केचन | 
अस्यैवाभावतो बद्धा बद्धा ये किछ केचन ॥ १३१ ॥। 
आजतक जितने सिद्ध हुए हैं वे सव भेदविज्ञानसे ही सिद्ध हुए हैं और जितने संसारमें वद्ध हैं वे भेद 
विज्ञानके अभावसे ही वद्ध हूँ । 


इस भेंदविज्ञानकी भावना तव तक करते रहना चाहिये जब तक कि ज्ञान, परसे च्युत होकर ज्ञानमें ही 
प्रतिष्ठित नहीं हो जाता । परपदार्थसे ज्ञानको भिन्न करनेका पुरुषार्थ चतुर्थगुणस्थानसे शुरू होता है और दशम- 
गुंगस्थानके अन्तिम समयमें समाप्त होता है। वहाँ वह जीव परमार्थसे अपनी ज्ञानधाराको राग्रादिककों धारासे 
पृथक्‌ कर लेता हैं। इस दशामें इस जीवका ज्ञान, सचमुच हो ज्ञानमें प्रतिष्ठित हो जाता हैं और इसीलिये 
जीवके रागादिकके निमित्तमे होनेवाले वन्‍्धका सर्वंथा अभाव हो जाता हैं। मात्र योगके निमित्तसे सातावेदनीय- 
का आख्रव और वन्ध होता है सो भी सांपरायिक आख़व और स्थिति तथां अनुभाग वन्ध नहीं । मात्र ईर्यापथ 
भाव .और प्रकृति-प्रदेश बन्च होता हैं । अन्तर्मुहर्तके भीतर ऐसा जीव नियमसे केवलज्ञान प्राप्त करता है । 
बहो भव्यप्राणियो ! संवरके इस साक्षात्‌ सार्गपर अग्रसर होओ जिससे आख्रव और बन्चसे छुटकारा मिले । 

संवराधिकार १८१ से १९२ गाथा तक चलता है । 
निर्जंराधिकार 


सिद्धोंके अनन्तवें भाग और असव्यराशिसे अनन्तगुणित कर्म परमाणुओंकी निर्जरा संसारके प्रत्येक 
प्राणीके प्रतिसमय हो रही है पर ऐसी निर्जरासे किसीका कल्याण नहीं होता । क्योंकि जितने कर्म परमा- 





१, तत्ताथेसूत्र नवमाध्याथ १ सूत्र २ 'स गुप्तिसमित्तिधर्मानुप्रेक्षापरिपहजयचा रित्रे:! तलाथंसूत्र नवमाध्याय २ सूत्र 


२८ | कुन्दकुन्द-भारती 
णुओंकी निर्जरा होती हैं। उतने ही कर्म परमाणु आाख्त॒त्र पूर्वक वन्धक्रो प्राप्त हो जाते हैं । कल्याण उस निर्जरासे 
होता है जिसके होनेपर नवीन कर्म परमाणुओंका आमजन्रव और वन्य नहीं होता | इसी उद्देश्यसे यहाँ 
कुन्दकुन्द महाराजने संवरके वाद ही निर्जरा पदार्थक्षा तिह्वण किया हैं। संवरके बिना निर्जराकी कोई सफ- 
लता नहीं है। 

निर्जराधिका रके प्रारम्भ में ही कहा गया है-- 

उवभोगमिदियेहि दव्वाणमचेदणाणमिदराणं । 
ज॑ कुणदि सम्मदिद्वी त॑ सब्ब॑ णिज्जरणिमित्तं ॥ १९०३ ॥ 

सम्पग्दृष्टि जीवके इन्द्रियोंके द्वारा जो चेतन अचेतन पदार्थोका उपभोग होता है वह सब निर्जराके निमित्त 
होता है । अहदो ! सम्यग्दृष्टि जीवको कैसी उत्कृष्ट महिमा है कि उसके पूर्ववद्ध कर्म उदयमें जा रहे हैं मौर 
उनके उदय कालमें होनेवाला उपभोग भी हो रहा है परन्तु उससे नवोन वन्च नहीं होता । किन्तु पूर्ववद्ध 
कर्म अपना फल देकर खिर जाते हैं । सम्पग्यदृष्टि जीव कर्म और कर्मके फलका भोक्‍ता अपने आपको नहीं 
मानता । उनका ज्ञायक तो होता है वह, परन्तु भोक्ता नहीं। भोकता अपने ज्ञायक् स्वभावका ही होता है । 
यही कारण है कि उसकी वह प्रवृत्ति निर्जराका कारण बनती है । 

सम्यग्दृष्टि जीवके ज्ञान और वैराग्यकी बद्भुत सामर्थ्य है । ज्ञान सामर्थ्यकी महिमा वतलाते हुए कुन्द- 
कुन्द स्वामीनें कहा है कि जिस प्रकार विपका उपभोग करता हुआ चैद्य पुरुष मरणको प्राप्त नहीं होता उसी 
प्रकार ज्ञानी पुरुष पुदूगल कर्मके उदयका उपभोग करता हुआ वन्यको प्राप्त नहीं होता । चैराग्य सामर्थ्यकी 
महिमा वतलछाते हुए कहा है कि जिस प्रकार मरतिभावसे मदिराका पान करनेवाला मनुष्य मदको प्राप्त नहीं 
होता, उसी प्रकार अरतिभावसे द्रव्यका उपभोग करनेवाला ज्ञानी पुरुष वन्धको प्राप्त नहीं होता । कैसी 
अद्भुत महिमा ज्ञान और वैराग्यकी है कि उसके होनेपर सम्यग्दृष्टि जोव मात्र निर्जराको करता हैं वन्चको 
नहीं । अन्य भ्रन्‍्योंमें इस अविद्याकी निजराका कारण तपश्चरण कहा गया है परल्तु छुन्दकुन्द स्वामीने तपश्चरण 
को यथार्थ तपश्चरण वनानेवाला जो ज्ञान और वैराग्य है उसीका सर्वप्रथम वर्णन किया है। ज्ञान और वैराग्य- 
के विना तपश्चरण निर्जराका कारण न होकर शुभवन्धका कारण होता है। ज्ञान और वैराग्यसे शून्य तपग्चरण- 


के प्रभाव से यह जीव अनन्तवार मुनित्रतवारण कर नौवें ग्रैवेयक तक उत्तन्न हो जाता है परन्तु उतने मात्रसे 
संसारभ्रमणका अन्त नहीं होता । 


अव प्रइन यह है कि सम्यर्दृष्टि जीवके क्या निर्जरा ही निर्जरा होती हैं वन्‍्च विलूकुल नहीं होता ? 
इसका उत्तर करणानुयोगकी पद्धतिसे यह होता है कि सम्यखृष्टि जीवके निर्जराका होना प्रारम्भ हो गया । 
मिथ्यादृष्टि जीवके ऐसी निर्जरा आज तक नहीं हुई । किन्तु सम्यग्द्शनके होते ही वह ऐसी निर्जराका पात्र 
वन जाता है। सम्परदृष्टिआवकविरतानन्तवियो जकइशनमोहक्षपकोपश्मकोपश्चान्तमोहक्षपक- 
क्षीणमोहजिना: क्रमशोडसंख्येयगुणनिर्ज रा:'--आगमर्मे गुणश्रेणी निर्जराके ये दस स्थान बतलाये हैं 
इनमें निर्जरा उत्तरोत्तर बढ़ती जाती है। सम्पर्दृष्टि जीव के निर्जरा और वन्ब दोनों चलते हैं । निर्जरा- 
के कारणोंसे निर्जरा होती है और वन्यके कारणोंसे वन्ध होता है। जहाँ बन्च का सर्वथा अभाव हो- 
कर मात्र निर्जरा ही निर्जरा होती है ऐसा तो सिर्फ चौदहवाँ गुणस्थान है । उसके पूर्व चतुर्थगुणस्थान से 
लेकर तेरहवें एगल्थान तक निर्जरा और वन्व दोनों चलते हैं। यह ठीक हैं कि जैसे-जैसे यह जीव उप- 
रितिन गुणस्थानोंमें चड़ता जाता है वैसे-वैसे निर्जरामें वृद्धि और वन्वर्म च्यूबता होती जाती है। सम्यृष्टि : 


जीव ज्ञान जौर वैराग्यशक्तिकी प्रवानता,हो जाती है इसलिये.वन्वके कारणों की गौणता कर ऐसा 
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कथन किया जाता है कि सम्यग्ृष्टिके निर्जरा हो होती है वन्ध नहीं । इसी निर्जराधिकारमें कुन्दकुन्दस्वामीने 
सम्यग्दर्शनके आठ भंग्रोंका विशद वर्णन किया है । 


यह अधिकार १९३ से लेकर २३६ गाथा तक चलता है । 
बन्धाधिकार--- 


आत्मा और पौद्गलिक कर्म--दोनों हो स्वतन्त्र द्रव्य हैं. और दोनोंमें चेतन अचेतनकी अपेक्षा पूर्व 
पश्चिम जैसा अन्तर है | फिर भी इनका अनादिकालछसे संयोग बन रहा है । जिस प्रकार चुम्बकमें छोहाको 
खींचनेकी और लोहामें खिंचने की योग्यता हैँ उसी प्रकार आत्मामें कर्महप पुद्गछको खींचनेकी और करमंरूप 
पुदूगलमें खिचनेकी योग्यता हैं। अपनो-अपनी योग्यताक्रे कारण दोनोंका एक क्षेत्रावगाह हो रहा है। 
इसी एक क्षेत्रावगाहको बन्ध कहते हैं। इस वन्ध दशाके कारणोंका वर्णन करते हुए आचार्यने स्नेह अर्थात्‌ 
रागभावको ही प्रमुख कारण बतलाया हैँ। अधिकारके प्रारम्भमें ही वें एक दृष्ठान्त देते हैं कि जिस 
प्रकार धूलिवहुल स्थावमें कोई मनुष्य शस्त्रोंसे व्यायाम करता है, ताड़ तथा केले आादिके वृक्षोंको 
छेदता-भेदता है, इस क्रियासे उसके शरीरके साथ धूलिका सम्बन्ध होता हैं सो इस सम्बन्धके होनेमें 
कारण क्या हैं ? उस व्यायामकर्त्तके शरीरमें जो स्नेह-तैल लग रहा है, वही उसका कारण है। इसी 
प्रकार मिथ्यादृष्टि जीव, इन्द्रिय विपयोंमें व्यापार करता है, उस व्यापारके समय जो कर्मरूपी धृूलिका 
सम्बन्ध उसकी आत्माके साथ होता है, उसका कारण क्‍या है? उसका कारण भी उसकी आत्मामें 
विद्यमान स्नेह अर्थात्‌ रागभाव है। यह रागभाव जीवका स्वभाव नहीं किन्तु विभाव है और वह भी द्रव्य 
कर्मोकी उदयावस्था रूप कारणसे उत्पन्न हुआ है । 

आख्रवाधिकारमें आख्रव॒के जो चार प्रत्यय--मिथ्यादर्शन, अविर्मण, कषाय और योग बतलाये 
हैं वे ही वन्वके भी प्रत्यय--कारण हैं। इन्हीं प्रत्यपोंका संक्षिप्त नाम रागहेप अथवा अव्यवसान-भाव 
हैं। इन अव्यवसानभावोंका जिनके अभाव हो जाता है वे शुभ अशुभ कर्मोके साथ बन्धको प्राप्त नहीं 
होते। जैसा कि कहा ह-- ५ 

एदाणि णत्यि जेंसि अज्ञ्वसाणाणि एवमादीणि | 
ते असुहेण सुहेण व कम्मेण मुणे ण लिंपंति॥ २७० ॥ 

में किसी को हिंसा करता हूँ तथा कोई अन्य जीव मेरी हिंसा करते हैं। मैं किसीको जिछाता हूँ 
तथा कोई अन्य मुझे जिलाते हैं । मैं किसी को सुख दुःख देता हूँ तथा कोई अन्य मुझे सुख दु:ख देते हैं--- 
यह सब भाव अध्यवसानभाव कहलाते हैं। मिथ्यादृष्टि जीव इन अध्यवसानभावोंको कर कर्मबन्ध करता है 
और सम्यर्दृष्टि जीव उससे दूर रहता है । 

सम्यग्दृष्टि जीव बन्चके इस वास्तविक कारण को समझता है इसलिये वह उसे दूर कर निर्बन्ध 
अवस्था को भ्राप्त होता है परन्तु मिथ्यादृष्टि जीव इस वास्तविक कारण को नहीं समझ पाता इसलिये करोड़ों 
वर्ष की तपस्या के द्वारा भी वह निर्वन्ध अवस्था भ्राप्त नहीं कर पाता। मिथ्यादृष्टि जीव घर्मका आचरण--- 
तपश्चरण आदि करता भी है परन्तु 'धम्म॑ भोगणिमित्तं ण दु सो कम्मवखयणिमित्तं धर्मको भोगके 
निमित्त करता है, कर्मक्षय के निमित्त नहीं | 


भरे भाई | सच्चा कल्याण यदि करना चाहता हैं तो इन अध्यवसानभावों को समझ और उन्हें दूर 
करने का पुरुपार्थ कर | 


३० कुन्दकुन्द-भारती 


कितने ही जीव निमित्त की मान्यता से बचने के लिये ऐसा व्याख्यान करते हैं कि आत्मामें रागा- 
दिक अव्यवसानभाव स्वतः होते हैं, उनमें द्रव्य कर्मकी उदयावस्था निमित्त नहीं है । ऐसे जीवोंको वन्धाधि- 
कारकी निम्नगाथाओंका मनन कर अपनी श्रद्धा ठीक करनी चाहिए--- 


जह फलिहमणी सुद्धो ण सय॑ परिणमइ रायमाईहि। 
रंगिज्जदि अण्णंहि दु सो रत्तादीहि दब्वेहि ॥२७८॥ 
एवं णाणी सुद्धो ण सय॑ परिणमइ रायमाईहि। 
राइज्जदि अण्णेह दु सो रागादीहि दोसेहि ॥२७९॥ 
जैसे स्फाटिकमणि आप छुद्ध है, वह स्वयं रूलाई आदि रंग-हूप परिणमन नहीं करता किन्तु छारू 
आदि द्रव्योंसे लदाई आदि रंगहप परिणमन करता है। इसी प्रकार ज्ञानी जीव आप शुद्ध है, वह स्वयं राग 
आदि विभाव रूप परिणमन नहीं करता, किन्तु अन्य राग आदि दोषों--द्रव्यकर्मोदयजनित विकारोंसे रागादि 
विभावभावरुप परिणमन करता है। 
श्री अमृत्चच््र स्वामीने भी कलुशाके द्वारा उक्त भाव प्रकट किया है-- 


न जातु रागादिनिमित्तभावमात्मात्मनी याति यथाकीकान्तः। 
तस्मिन्निमित्त परसज्भध एवं वस्तुस्वभावोध्यमुदेति तावतु ॥१८ण। 


जिस प्रकार अर्ककान्त --स्फटिकमणि स्वयं लछाई आदिको प्राप्त नहीं होता उसी प्रकार आत्मा 
स्वयं रागादिके निमित्त भावको प्राप्त नहीं होता उसमें निमित्त परसंग ही है--आत्माके द्वारा किया हुआ 
परका संग ही है । 

ज्ञानी जीव स्वभाव और विभावके अन्तरकों समझता है । वह स्वभावकों अकारण मानता है पर 
विभावको सकारण मानता है। ज्ञानी जीव स्वभावमें स्व॒त्व बुद्धि रखता है और विभावमें परत्व बुद्धि । इसी- 
लिये वह वन्धसे वचता है । 

यह अधिकार २३७ से लेकर २८७ गाथा तक चलूता है-- 
मोक्षाधिकार--- 


आत्माको सर्वकर्मसे रहित जो अवस्था है उसे मोक्ष कहते हैं। मोक्ष शब्द ही इसके पूर्व रहने वाली 
वद्ध अवस्थाका भ्रत्यय कराता है। मोक्षाधिकारमें मोक्षप्राप्तकि कारणोंका विचार किया गया है । प्रारम्भमें 
ही कुन्दकुन्द स्वामी लिखते हँ--जिस प्रकार चिरकालसे बन्धनमें पड़ा हुआ कोई पुरुष उस बन्धनके तोक्न 
मन्द या मच्यमभावको जानता हैं तथा उसके कारणोंको भी समझता है परन्तु उस वन्वनका--वेड़ीका 
छेदन नहीं करता है तो उस वन्धनसे मुक्त नहों हो सकता । इसी प्रकार जो जीव कर्मबवन्धके प्रकृति, प्रदेश 
स्थिति और अनुभाग वन्धको जानता है तथा उनकी स्थिति आदिको भी समझता है परन्तु उस अन्धको 
“डैदनेका पुरुषार्थ नहों करता तो वह उस कर्मबन्घसे मुक्त नहीं हो सकता । - 


इस संदर्भमें कुन्दकुन्द स्वामीने बड़ी उत्कृष्ट वात कही है। मेरी समझसे वह उत्कृष्ट वात भहात्नता- 
चरण रूप सम्यक्‌ चारित्र है। हे जीव ! तुझे श्रद्धान है कि मैं कर्म वन्धनसे वद्ध हूँ और वद्ध होनेके कारणों- 
को भी जानता है परन्तु तेरा यह श्रद्धान और ज्ञान तुझे कर्म वन्धसे मुक्त करने वाला नहीं है। मक्त करने 
वाल ता यथार्थ श्रद्धात और ज्ञानके साथ होनेवाका सम्यक्‌ चारित्र रूप पुरुषार्थ ही है। जब तक तू्‌इस पुरु- 
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पार्थको अंगीकृत नहीं करेगा तव तक बन्धनसे मुक्त होना दुर्भर हैं। मात्र ज्ञान और दर्शनको लिये हुए तेरा 
सागरों पर्यन्तका दीर्धकाल यों ही निकल जाता हैं पर तू वन्धनसे मुक्त नहीं हो पाता । परन्तु उस श्रद्धान 
ज्ञानके साथ जहाँ चारित्र रूपी पुरुपार्थों अंगीकृत करता है वहाँ तेरा कार्य बननेमें विलम्ब नहीं लगता । 
यहाँ तक कि अन्तर्मुह्॒तमें भी काम बन जाता है । 

है जीव! तू मोक्ष किसका करना चाहता है? आत्माका करना चाहता हूँ। पर संयोगी पर्यायके अन्दर 
तने आत्माको समझा या नहीं ? इस बातका तो विचार कर | कहीं इस संयोगी पर्यायको ही तो तूने आत्मा 
नहीं समझ रक्‍्खा हैं। मोक्ष प्राप्तिका पुरुषार्थ करनेके पहले आत्मा और वन्धको समझना आवश्यक है । 
कुन्दकुन्द स्वामीने कहा है-- 
* जीवो वंधो य तहा छिज्जंति सलक्खणोहि णियएहि। 
बंधो छेएदव्वों सुद्धों अप्पा य चैेतव्यों ॥| २५५ ॥। 
जोव और वन्ब अपने-अपने रक्षणोंसे जाने जाते हैं सो जानकर वन्ध तो छेदनेके योग्य है और 
जीव--आत्मा अ्रहण करनेके योग्य है । 
शिष्य कहता है भगवन्‌ ! वह उपाय तो बताओ जिसके द्वारा मैं आत्माका ग्रहण कर सकूँ। उत्तरमें 
कुन्दकुन्द महाराज कहते हैं-- 
कह सो घिप्पइ अप्पा पण्णाए सो उ धिष्पए अप्पा। 
जह॒पण्णाइ विहत्तो तह पण्णा एवं घित्तव्वो ॥ २५६॥ 
उस आत्माका ग्रहण कैसे किया जांवे ? प्रज्ञा--भेद ज्ञानके द्वारा आत्माका ग्रहण किया जावे । जिस 
तरह प्रज्ञासे उसे विभक्त किया था उसी तरह भ्रज्ञासे उसे ग्रहण करना चाहिये । 
पण्णाएं घित्तव्वो जो चेदा सो भहं तु णिच्छयदो । 
अवसेसा जे भावा ते मज् परेत्ति णायव्वा ॥ २९७ ॥ 
प्रज्ञाके द्वारा ग्रहण करने योग्य जो चेतयिता है वही मैं हूँ और अवशेष जो भाव हैं वे मुझसे पर हैं । 
इस प्रकार स्वपरके भेद विज्ञान पूर्वक जो चारित्र धारण किया जाता है वही मोक्ष प्राप्िका वास्तविक 
पुरुपार्थ हैं। मोह और क्षोभसे रहित आत्माकी परिणतिको चारित्र कहते हैं। ब्रत, समिति, गुप्ति आदि, 
इसी वास्तविक चारित्रकी प्राप्तिमें साधक होनेसे चारित्र कहे जाते हैं । 
यह अधिकार २८८ से लेकर ३०७ गाथा तक चलता हैँ । 


सर्वविशुद्ध ज्ञानाधिकार 

आत्माके अनन्त गुणोंमें ज्ञान ही सबसे प्रमुख गुण है। उसमें किसो प्रकारका विकार शैप न रह 
जावे, इसलिये पिछले अधिकारोंमें उक्त अनुक्त वातोंका एक वार फिरसे विचारकर ज्ञानकों सर्वथा निर्दोष 
बनानैका प्रयत्व इस सर्वविशुद्धज्ञानाधिकारमें किया गया है । 

'आत्मा पर द्रव्यके कर्तृत्वसे रहित है' इसके समर्थनमें कहा गया हैं कि अत्येक द्रव्य अपने ही गुण पर्याय 
रूप परिणमन करता है अन्य द्रव्य रूप नहीं, “इसलिये वह परका कर्त्ता नहीं हो सकता, अपने ही गुण और 
पर्थायोंका कर्ता हो सकता है । यही कारण है कि आत्मा कर्मोका कर्ता नहीं है । कर्मोका कर्ता पुद्गल द्रव्य, 
है क्योंकि ज्ञानावरणादि रूप परिणमन पुदुगल द्रव्यमें ही हो रहा है । इसी तरह रागादिकका कर्ता आत्मा ही 
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है, पर द्रव्य नहीं, क्योंकि रागादि रूप परिणमन आत्मा ही करता है। निमित्त प्रवान दृष्टिकों लेकर पहले 
अधिकारमें पुदग॒लजन्य होनेके कारण राग्रको पौदूगलिक कहा है। यहाँ उपादान प्रधान दृष्टिको लेकर कहा 
गया है कि चूँकि रागादि रूप परिणमन आत्माका होता है, अतः आत्माके हैं। अपृतचन्द्रवु रिने तो यहाँ तक 
कहा है कि जो जोव रागादिककी उलत्तिमें परद्रव्यकों हो निमित मानते हैं वे शुद्रवोधविधुरान्बबुद्धि हैँ 
तथा मोहरूपी नदीको नहीं तैर सकतें-- 
रागजन्मनि निमित्ततां परद्रव्यमेव कलयन्ति ये तु ते। 
उत्तरन्ति न हि मोहवाहिनीं शुद्धवोधविधुरान्धवुद्धयः॥ २२१ ॥ 
कितने ही महानुभाव अपनी एकान्त उपादानकी मान्यताका समर्थेव करनेके लिये इस कलशाका अव- 
तरण दिया करते हैं पर वे इलोकमें पड़े हुए "एव शब्दकी ओर दृष्टिपात नहीं करते । यहाँ अमृतचन्द्रसूरि 
(एवं शब्दके द्वारा यह प्रकट कर रहे हैं कि जो रागकी उत्पत्तिमें परद्रव्यको ही कारण मानते हैं, स्वद्रव्यको 
नहीं मानते, वे मोह नदीको नहीं तैर सकते । रागादिकको उत्पत्तिमें परद्वव्य निमित्त कारण है और स्वद्वव्य 
उपादान कारण है। जो पुरुप स्तद्वव्य रूप उपादान कारणको न मानकर परद्रव्यकों ही कारण मानते हैं--- 
मात्र निमित्त कारणसे उनकी उत्पत्ति मानते हैं वे मोह नदीकों नहीं तैर सकते । यह ठीक है कि निमित्त, 
कार्य रूप परिणत नहीं होता परन्तु कार्यको उत्तत्तिमें उसका साहाय्य अनिवार्य जावश्यक है । अन्तरंग वहि- 
रंग कारणोंसे कार्यकी उत्पत्ति होती है, यह जिनागमकी निविवाद सवातन मान्यता है । यहाँ जिस निमित्तके 
साथ कार्यका अन्वय व्यतिरेक रहता है वही निमित्त शब्दसे विवक्षित है इसका ध्यान रखना चाहिये । 
आत्मा परका--कर्मका कर्ता नहीं है, यह सिद्धकर जीवको क़र्म चेतनासे रहित सिद्ध किया गया है ! 
इसी तरह ज्ञानी जीव अपने ज्ञायक स्वभावका ही भीक्ता है, कर्मफलका भोक्ता नहीं है, यह सिद्ध कर उसे 
कर्मफक चेतनासे रहित सिद्ध किया गया है। ज्ञानी वो एक ज्ञान चेतनासे हो सहित है, उसीके प्रति उसकी 
स्वत्ववुद्धि रहती हैं । 
इस अधिकार के अन्त में एक वात और वड़ो सुन्दर कही गईं है। कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं कि 
कितने ही लोग मुनिलिज्भ अथवा गृहस्थ के नानालिज्भ धारण करने की प्रेरणा इसलिये करते हैं कि ये मोक्ष- 
मार्ग हैं परन्तु कोई छिज्ज मोक्ष का मार्ग नहीं है, मोक्ष का मार्ग तो सम्यर्दर्शन, सम्यसज्ञान और सम्यक्वारित्र 
को एकता है। इसलिये -- 
मोबखपहे अप्पाणं ठवेहि तं चेव झाहि त॑ चेया। 
े तत्थेव विहर णिच्च॑ मा विहरसु अण्णदब्बेसु ॥| ४१२ ॥ 
मोक्षमार्गमें आत्माको लगाओ, उसोका ध्यान करो, उसोका चिन्तन करो और उसमें विहार करो, 
अन्य द्रव्योंमें नहीं । * 
इस निशचयपूर्ण कयनका कोई यह फलितार्थ न निकाल छे कि कुन्दकुन्दस्वामी मुनिलिज्भु और श्रावक 
लिज्ञका निपेव करते हैं। इसलिये वे छगे हाय”अपनी नयविवक्षाको प्रकट करते हैं-- 
ववहारिओ पुण णओ दोण्णिवि लिगाणि भणइ मोक्खपहे । 
णिच्छयणनों ण इंच्छइ मोक्खपहे सब्बलिगाणि ॥ ४१४॥ 


परल्तु व्यवहार चय दोनों नयोंको, मोक्ष मार्यमें कहता है और निरचय नय सोक्षमार्ममें सभी लिज्जों- 
को इष्ट नहीं मानता । 


प्रेंर्ता बना ३३- 
इस तरह विवादके स्थलोंको कुन्दकुन्द स्तरामी तत्काल स्पष्ट करते हुए चलते हैं । जिनायमका कथन 
नयविवक्षापर अवरूम्बित है, यह तो सर्वसंमत वात है, इसलिये व्याख्यान करते समय वक्ता अपनी चय- 


विवक्षाको प्रकट करते चले और भोक्ता भी उस नय विवक्षासे व्याख्यात तत्वको उसी नयविवक्षासे अहण 
करनेका प्रयास करे तो विसंवाद होनेका अवसर ही नहीं आवबे । 


यह अधिकार ३०८ से लेकर ४१५ गाथा तक चलता है । 


स्थाह्मदाधिकार और उपायोपेयभावाधिकार हि 


ये अधिकार अमृतचन्द्र स्वामीने स्वरचित आत्मख्याति टीकाके अज्भुरूप लिखे हैं | इतना स्पष्ट है कि 
समयप्राभुव या समयसार अध्यात्म ग्रन्थ है। अध्यात्म ग्रन्थोंका वस्तुतत्त्व सीधा आत्मासे सम्बन्ध रखने वाला 
होता है । इसलिये उसके कथनमें निशचयनयका आहम्बन प्रधानरूपसे छिया जाता है। परपदार्थसे सम्बन्ध 
रखनेवाले व्यवहारनयका आलम्बन गौण रहता है। .जो श्रोता दोनों नयोंके प्रधान और गौणभावपर दृष्टि 
नहीं रखते हैं उन्हें भ्रम हो सकता है । उनके भ्रमका निराकरण करनेके उद्देश्यसे ही अमृतचन्द्र स्वामीनें इन 
अधिकारोंका अवतरण किया है । 
स्याह्गाद अधिकारमें उन्होंने स्थाह्मदके वाच्यभूत अनेकान्तका समर्थन करनेके लिये ततू-अतत्‌, सत्‌ू- 
असत्‌, एक-अनेक, नित्य-अनित्य आदि अनेक नयोंसे आत्मतत्त्वका निरूपण किया है। अन्तमें कलशकाव्योंके 
द्वांर इसी बातका समर्थन किया है! अमृतचन्द्र स्वामीने अनेकान्तको परमागमका जीव-आण और समस्त 
नयोंके विरोवको नष्ट करनेवाला माना है। जैसा कि उन्होंने स्व॒रचित पुरुषार्थसिद्धयुपाय अन्यके मजजला- 
चरणके रूपमें कहा हैं-- 
परमागमस्थ. जीव॑  निषिद्धनात्यन्धसिन्धु रविधानस्‌ । 
* संकलनयविलसितानां विरोधमथनं. नमाम्यनेकान्तस ॥ २॥ 
आत्मस्याति टीकाके प्रारम्भमें भी उन्होंने यही आकांक्षा प्रकट की है-- 
अनन्तधमंणस्तत्त्व॑ पह्यन्ती प्रत्यगात्मनः । 
अने कान्तमयी . मू्तिनित्यमेव प्रकाशताम्‌ ॥ २ ॥ 
अनेक धर्मात्मक परमात्मतत्त्वके स्वहूपका अवलोकन करनेवाल्ो अनेकाल्तमयी मूर्ति विरन्‍्तर ही 
प्रकाशमान रहे । ; 
इसी अधिकारमें उन्होंने जीवत्वशक्ति, चितिशक्ति, आदि ४७ श्वितियोंका निरूपण किया हैं जो तय- 
'विपक्षाके परिज्ञानसे ही सिद्ध होता. है । 
उपायोपेयाधिकारमें उपायोपेयभावकी चर्चा की गई है, जिसका सार यह है--- 
पाने योग्य वस्तु जिससे प्राप्त की जाती है वह उपाय है और उस उपायके द्वारा जो वस्तु प्राप्त की 
जावे वह उपेय है । आत्मारूप वस्तु यद्यपि ज्ञानमात्र वस्तु है तो भी उसमें उपायोपेयभाव विद्यमान है । क्योंकि 
उस आत्मवस्तुके एक होनेपर भी उसमें सावक और सिद्धके भेदसे दोनों प्रकारका परिणाम देखा जाता हैं 
अर्थात्‌ आत्मा ही - सावक है और आत्मा ही सिद्ध है। उन दोनों परिणामोंमें जो साधकरूप हैं चह उपाय 
कहलाता है जौर जो सिद्धलूप है वह उपेय कहलाता है । यह आत्मा अनादिकालसे मिथ्यादर्शन-ज्ञान-चारित्रके 
कारण. संसारमें भ्रमण करता है। जबतक व्यवहार रत्लत्रयको निशचलरूपसे अंगीकृत कर अनुक्रमसे अपने 
.स्वख्पानुभवकी बुद्धि करता हुआ निश्चय रत्लत्रयकी पूर्गताको प्राप्त होता है तवतक तो सावकभाव है और 
प्‌ 
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निश्चय रत्लत्रयकी पूर्णतासे समस्त कर्मोका क्षय होकर जो मोक्ष प्राप्त होता है वह सिद्धभाव है। इन दोनों 
भावरूप परिणमन ज्ञानका ही है वसलिये वही उपायहै और वही उपेय है । यह गुणकी प्रधानतासे कथन है | 
प्रवचनसार 
प्रथम संस्कृत टीकाकार श्री अमृतचन्द्र सूरिके मतानुसार प्रवचनसारमें २७५ गाथाएं हैं और वह 
ज्ञानाधिकार, ज्ञेयाधिकार तथा चारित्राधिकारके भेदसे तीन श्रुतस्कन्धोंमें विभाजित है । प्रथम श्रतरकन्धर्मे 
९२, दूसरे श्रुतस्कन्धमें १०८ और तीसरे श्रुतस्कन्धमें ७५ गाथाएं हैं। द्वितीय संस्कृत टीकाकार श्री जय- 
सेनाचार्यके मतानुसार प्रवचनसारमें ३११ गाथाएं हैं। जिनमें प्रथम श्रुतस्कन्धर्में १०१, हितीय श्रुतस्कन्धमें 
११२ और तृतीय श्रुतस्कन्धमें ९७ गाथाएं हैं। इन स्कन्धोंमें प्रतिपादित विपयोंकी संक्षिप्त जानकारी इस 
प्रकार है । 
( १ ) ज्ञानाधिकार 
चारित्र दो प्रकारका है सराग चारित्र और वीतराग चारित्र | प्रारम्भमें इन दोनों चारित्रोंका फल 
बतलाते हुए कहते हैं कि दर्शन और ज्ञानकी प्रधानतासे युक्त चारित्र से जीवकों देव, धरणेन्द्र और चक्रवर्ती 
आदिके विभवके साथ निर्वाणकी प्राप्ति होती है अर्थात्‌ सराग चारित्रसे स्वर्गादिक और वीतराग चारित्रसे 
निर्वाण प्राप्त होता है । दोनोंका फल वतलाते हुए फलितार्थ रूपमें यह भाव भी प्रकट किया गया है कि चूंकि 
जीवका परम प्रयोजन निर्वाण प्राप्त करना है अत: उसका साधक वीतराग चारित्र ही उपादेय है औरं स्वर्गा- 
दिककी प्राप्तिका सावक सराग चारित्र हेय है । 
चारित्रका स्वरूप बतराते हुए कहा है-- 
चारित्तं खल धम्मो धम्मो जो सो समोत्ति णिट्दिदो । 
मोहक्खोहविहीणो परिणामों अप्पणो हु समो॥७॥ 
अर्थात्‌ चारित्र ही वास्तवमें धर्म है, आत्माका जो समभाव है वह धर्म कहलाता है तथा मोह-- 
मिथ्यात्व एवं क्षोम-राग हेषसे रहित आत्माका जो परिणाम है वह समभाव है। इस तरह चारित्र और घर्समें 
आज चतलाते हुए कहा है कि आत्माकी जो मोहजन्य विकारोंसे रहित परिणति है वही चारित्र अथवा धर्म 
है । ऐसा चारित्र जब इस जीवको प्राप्त होता है तभी वह निर्वाणको प्राप्त होता हैं। यही भाव हिन्दीके 
भहान्‌ कवि पं० दौछतरामजीने छहढालामें प्रकट किया है-- 
जो भाव मोह तें न्यारे दुग ज्ञान ब्रतादिक सारे। 
सो धर्म जबहि जिय धारे तब ही सुख अचल निहारे ।! 
भोहसे पृथक्‌ जो दर्शन ज्ञान व्रत आदिक आत्माके भाव हैं वे ही धर्म कहलाते हैं । ऐसा धर्म, जब 
यह जीव घारण करता है तब ही अचल--अविनाशी--मोक्षसुखको प्राप्त होता है । 
धर्मकी इस परिभापासे, उसका पुण्यसे पृथक्करण स्वयमेव हो जाता है अर्थात्‌ शुभोषयोग परिणति 


रूप जो आत्तमाका पण्यभाव है वह मोहजन्य विकार हीनेसे धर्म नहीं है ० होनेसे 
व्यवहारसे धर्म कहते हैं । ही नहीं है । उप्ते निश्चय धर्मका कारण होनेसे 


भात्त करना ज्ञानी जीवका रत्य नहीं है अतः उसके लिये वह 


| स्जि ह हेय है। अज्ञभ, शभ भेंदसे उप- 
योगके तीन श्लेद हैं। अशुभोपगोगक्रे हय हैं। अशुभ, शुभ और णुद्धके भेदसे 


हारा यह जीव कुमनुष्य, तिर्यल्च तथा नारकी होकर हजारों दुःखोंको 
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भोगता हुआ संसारमें भ्रमण करता है । तथा शुभोपयोगके द्वारा देव और चक्रवर्ती आदि उत्तम मनुष्य गति- 
के सुख भोगता है। शुद्धोपयोगका फल बतलाते हुए कुन्दकुन्द स्वामीने शुद्धोपपोगके घारक जीवोंके सुखका 
कितना हृदयहारी वर्णन किया है । देखिये--- 
अइसयमादसमुत्थं. विसयातीद॑ अगणोवमणंत॑ | 
अव्वुच्छिण्ण॑ च सुहं सुद्धुवयोगप्पसिद्धाणं ॥ १३ ॥ 
घुद्धोपयोगसे प्रसिद--कतकृतत्यताको प्राप्त हुए अरहंत और सिद्ध परमेष्ठीको जो सुख प्राप्त होता है 
वह अतिशय पूर्ण है, आत्मोत्य है, विपयोंसे परे है, अनुपम है, अनन्त है तथा कभी व्युच्छिन्त---नष्ट होने 
वाला नहीं है । 
शुद्धोपयोगके फलस्वरूप यह जीव उस सर्वज्ञ अवस्थाको प्राप्त करता है जिसमें इसके लिए कुछ भी 
परोक्ष नहीं रह जाता हैं। वह लोकाछोकके समस्त पदार्थोको एक साथ जानने लगता है। सर्वज्ञता आत्माका 
स्वभाव है परन्तु वह राग परिणतिके कारण प्रकट नहीं हो पाता | दसमगुणस्थानके अन्तमें ज्योहीं वह राग 
परिणतका सर्वया क्षय करता है त्योंही अन्तर्मुहर्ततो भीतर नियमसे सर्वज्ञ हो जाता है। आग्ममें छद्मस्थ 
वीतरागका काल अन्तर्मुहूर्त हो वतलाया है जबकि बीतराग सर्वज्ञका काल सिद्धपर्यायकी अपेक्षा सादि अनन्त 
है। वेदान्त आदि दर्शनोंमें आत्माको व्यापक कहा है परन्तु कुन्दकुन्द स्वामी ज्ञानकी अपेक्षा ही आत्माको 
व्यापक कहते हैं । चूँकि आत्मा छोक-अलछोकको जानता है अतः वह लोक-अछोकमें व्यापक है । प्रदेश-विस्तार- 
की अपेक्षा प्राप्त शरीरके प्रमाण ही हैं । 
ज्ञान, जेयकों जानता है फिर भी उन दोनोंमें पृथक्‌ भाव है । यह ज्ञानकी स्वच्छताका ही फल है । 
देखिये इसका कितना सुन्दर वर्णन है--- 
ण पविट्टों णाविट्दों णाणी णेयेसु रूवमिव चकखू। 
जाणदि पस्सदि णियद॑ अवखातीदो जगमसेसं ॥ २५॥ 
जिस प्रकार चक्षु रूपको जानता है परन्तु रूपमें प्रविष्ट नहीं होता और न रूप ही चक्षुमें प्रविष्ट होता 
है उसी प्रकार इन्द्रियातीत ज्ञानका धारक आत्मा समस्त जगतूको जानता है फिर भी उसमें प्रविष्ट नहीं 
होता और न समस्त जगत ज्ञानमें प्रविष्ट होता है। ज्ञान और ज्ञेयके प्रदेश एक दूसरेमें प्रविष्ट नहीं होते सात्र 
ज्ञान-जेयकी अपेक्षा ही इनमें प्रविष्टका व्यवहार होता है । 
केवलज्ञानका धारक शुद्धात्मा, पदार्थोको जानता हुआ भी उन पदार्थों के रूप न परिणमन करता है, 
न उन्हें ग्रहण करता हैं और न उनमें उत्पन्न होता है इसलिये अवन्धक कहा गया है। यथार्थमें जानकी 
हीनाधिकता वन्चका कारण नहीं है किन्तु उसके कालमें पाई जाने वाली राग द्वेप रूप परिणति ही बन्धका 
कारण है। चूँकि केवलज्ञानी आत्मा राग हेपकोी परिणतिसे रहित है अतः वह अवन्धक है। यध्पि सयोग- 
केवली अवस्थामें सातावेदनीयका बन्श्र कहा गया है तथापि स्थिति और अनुभाव बन्वसे रहित होनेके कारण 
उसकी विवक्षा नहीं की गई है। गाथा निम्न अ्रकार है--- 
ण वि परिणमदि ण गेण्हदि उप्पज्जदि णेव तेसु भत्येसु । 
जाणण्णवि ते आदा अबंधगो तेण पण्णत्तो ॥ ५२॥ 
जिस प्रकार ज्ञान आत्माका अनुजीवी गुण है उसी प्रकार सुख भी आत्माका अनुजीवी गुण है । प्रत्येक 
आत्माके अन्दर सुखका असीम सागर लहरा रहा है पर उस ओर इस आत्माका लक्ष्य नहीं जाता । अज्ञाना- 
बस्‍्थामें यह आत्मा शरीरादि परपदार्थोर्में सुखका अन्वेषण करता है और उन्हें सुखका स्थान समझ उनमें 
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रागभाव करता है। आचार्य महाराज आत्माकी इस भूछको निरस्त करनेके लिये कहते हैं कि यह आत्मा 
स्पर्शनादि इन्द्रियोंके हारा इष्ठ विपयोंको प्राप्त कर स्वयं स्वभावसे ही सुखरूप परिणमन करता है, शरीर 
सुखरूप नहीं है, और न शरीर सुखका कारण है। शरीरोंमें वैक्रियिक शरीर सुखोपभोगकी अपेक्षा उत्तम 
माना जाता है परन्तु वह भी सुख रूप नहीं है और न सुखका कारण है। जड़रूप शरीरसे चैतन्यगुणके 
अविनाभावी सुखकी उ्भ[ति हो नहीं सकती । विपयोंसे सुख नहीं होता, इस विपयमें देखिये कितना स्पष्ट 
कथन है--- . 
तिमिरहरा जइ॒ विट्ठी जणस्स दीवेण णत्थि कादव्वं । 
तथ॒ सोकक्‍्खं सयमादा विसया कि तत्थ . कुब्बंति ॥ ६७ ॥ | 
जिस प्रकार जिस जीवकी दृष्टि अन्धकारकों हरने वाली होती हैं उसे दीपकसे क्या प्रयोजन है ? 
इसी प्रकार जिसकी आत्मा स्वयं सुख रूप है उसे विपयोंसे क्या प्रयोजन है ? * 
ज्ञान और सुखका प्रगाढ़ सम्बन्ध है। चूँकि भरहंत अवस्थामें अतीन्द्रिय ज्ञान प्रकट हुआ है अतः 
अतीन्द्रिय सुख भी' उनके प्रकट होता हैं। अनन्त ज्ञान होते ही अनन्त सुख प्रकट हो जाता हैं। अनन्त सुख 
आत्मजन्य है, उसमें इन्द्रियोंकी सहायता अपेक्षित वहीं होती । यह आत्मजन्य सुख अरह॒न्त तथा सिद्ध 
अवस्थामें ही प्रकट होता है । स्वाभाविक सुख देवोंके नहीं होता, क्योंकि वे पज्चेन्द्रियोंके समूह रूप शरीरकी 
'पीड़ासे दुखी होकर रमणीय विपयोंमें प्रवृत्ति करते हैं। जब तक यह भात्मा सुखानुभवके लिये स्मणीय पदार्थों 
की आकांक्षा करता है तव तक उसे स्वाभाविक सुख प्राप्त नहीं हुआ है यह निश्चयसे समझना चाहिये । यह्‌ 
आत्मजन्य सुख शुद्धोपयोगसे ही प्राप्त हो सकता है शुभोपयोगसे नहीं । शुभोपयोगके द्वारा इन्द्र तथा चक्रवर्तीके 
पदको प्राप्त हुए जी व सुखी जैसे मालूम होते हैं परन्तु परमार्थसे सुखी नहीं हैं । यदि परमार्थसे सुखी होते तो 
विपयोंमें---पम्चेन्द्रिय सम्बन्बी भोगोपभोगोंमें झंपापात नहीं करते । 
शुभोगयोगके फलस्वरूप प्राप्त होने वाले इन्द्रियजन्य सुखका वर्णन देखिये कितना मामिक है-- 
सपरं वाधासहिय॑ विच्छिण्णं बंधकारणं विपम॑ | 
जं इंदिएहि लूद्धं तं॑ं सोक्ख दुबखमेव तहा।॥ ७३ ॥ 
इन्द्रियोंसे प्राप्त होने वाला जो सुख है वह सपर--पराघीन है, वाघासहित--क्षुपा तृषा आदिकी 
वावासे सहित है, विच्छिन्त--वीच-वबीचमें विनष्द होता रहता है, वन्चका कारण है तथा विषय है । वास्तवमें 
वह दुखरूप ही है । 
जब इन्द्रियजन्य सुखको परमार्थसे दुखकी श्रेणीमें हो रख दिया तब पुण्य और पापमे अन्तर नहीं रह 
जाता। दोनों ही सांसारिक दुःखोंके कारण होनेसे समान हैं। सांसारिक दुःखोंसे उत्तीर्ण होकर शाइवत सुखकी 
प्राप्तिके लिये तो शुद्धोपयोगकोी ही शरण ग्राह्म है । पुण्य और पापकी समानताकों सिद्ध करते हुए कहा हैं-- 
ण हि मण्णदि जो एवं णत्थि विशेषो त्ति पुण्णपांवाणं । 
हिंडदि घोस्मपारं  संसारं मोहसंछण्णो | ७७॥ 
पुष्य और पापमें विशेषता चहीं है--समानता है, ऐसा जो नहीं मानता है वह मोहसे आच्छादित होता 
हुआ भयकर अपार संसारमें भ्रमण करता रहता है । 
मोहसे किस प्रकार निर्मुक्त हुआ जा सकता है। इसका समाधान करते हुए लिखा है--- 
जो जाणदि अरहूंतं दब्वत्तगुणत्तपज्जयत्तेहि । 
सो जाणदि अप्पाणं मोहो खलु जादि तस्स छय॑ || ८० ॥] 
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जो द्रव्य, गुण और पर्यायकी अपेक्षा अरहंतको जानता है वह आत्माकों जानता है और जो आत्माको 
जानता है उसका मोह नियमसे नाशको प्राप्त होता है। भाव यह है कि मोहसे सम्बन्ध छुड़ानेके लिये इस 
जीवको सबसे पहले शुद्ध आत्म स्वभावकी ओर अपना लक्ष्य बनाना आवश्यक हैँ। ज्योंही यह जीव अपने 
ज्ञाता द्रष्टा स्वरूपकी ओर छक्ष्य करता है त्योंही वुद्धिपू्वक होनेवाले रागादिकभाव नष्ट होने छंगते हैं । 
कहा भी हैं :-- 
जीवो ववगदमोहो उवलद्धो तच्चमप्पणो सम्मं | 
जह॒दि जदि रागदोसे सो अप्पाणं लहदि सुद्ध ॥ ८१॥ 
मोहसे रहित -और आत्माके सम्यक्‌ स्वरूपको प्राप्त हुआ जीव यदि राग और द्वेषको छोड़ता है तो 
शुद्ध आत्माको प्राप्त हो जाता है । आजतक जितने अरहंत हुए हैं वे इसी विधिसे कर्मंके अंशों--चार 
घातिया कर्मोको नष्ट कर अरहंत हुए हैं तथा उपदेश देकर अन्तमें निर्वाणको प्राप्त हुए हैं । 
मोहक्षयका दूसरा उपाय बतलाते हुए कहा है--- 
' जिणसत्थादो अटठे पच्चक्खादीहि वुज्ञदो णियमा | 
खीयदि मोहोवचयो तम्हा सत्यं समधिदव्बं ॥ ८५ ॥ 


जो पुरुष प्रत्यक्षादि प्रमाणोंके द्वारा जिन प्रणीत शास्त्रसे जीवाजीवादि पदार्थोका ज्ञान प्राप्त करता है 
उसको मोहका संचय नियमसे नष्ट हो जाता है, इसलिये शास्त्रका अध्ययन करना चाहिए । 


द्रव्य, गुण और पर्यायको अर्थ कहते हैं । संसारका प्रत्येक पदार्थ इन तीन रूप ही हैं अतः इनका 'जान 
'छेना आवश्यक है। चूँकि इनका यथार्थ ज्ञान जिनेन्द्र प्रतिपादित शास्त्रसे ही हो सकता है इसलिये इन शास्त्रोंका 
'अध्ययन करना आवश्यक है । 


मोहक्षयका तीसरा उपाय वतलाते हुए कहा हैं-- 
णाणप्पगमप्पाणं. परं च दब्वत्तणाहिसंबद्ध । 
जाणदि जदि णिच्छयदो जो सो मोहबखयं कुणदि || ८९ | 
जो जीव द्रव्यत्वसे संवद्ध ज्ञानस्वरूप आत्माको तथा शरीरादि परद्रव्यको जानता हैँ वह निश्चयसे 
मोहका क्षय करता हैं। तात्पर्य यह है कि स्वपरका भेद विज्ञान, मोह क्षयका कारण है। 
उपर्युक्त पंक्तियों में मोह क्षयके जो तीन उपाय वतलाये हैं वे पृथक्‌ू-पृथक्‌ न होकर एक दूसरेसे संवद्ध 
हैं । प्रथम उपायमें आत्मलद्यकी ओर जोर दिया गया है और उसका माध्यम अरहंतका ज्ञान बताया गया 
है अर्थात्‌ अरंहतके द्रव्य गुण पर्याय और अपने द्रव्य गुण पर्यायका तुलनात्मक मनन करनेसे इस जीवका लक्ष्य 
परसे हटकर स्वकी ओर आइऋृष्ट होता है और जब स्वकी ओर लक्ष्य आक्ृष्ट होने लगा तब मोहको नष्ट 
होनेमें विलम्ब नहीं लगता । जो मनुष्य दर्पणके माध्यमसे अपने चेहरेपर लगे हुए कालुष्यको देख रहा है वह 
उसे नष्ट करनेका पुरुपार्थ न करे यहं संभव नहीं है । जो जीव मोह--मिथ्यात्वको नष्ट कर चुकता है वह 
मोहके आश्रयसे रहने वाले राग द्वेपको स्थिर नहीं रख सकता । मिथ्यात्व यदि जड़के समान है तो राग द्वेष 
उसकी शाखाओंके समान है| जड़के नष्ट होने पर शाखाएं हरी भरी नहीं रह सकतीं । प्रथम- उपाय में इस 
जीवका लक्ष्य स्वरूपकी ओर आक्ृष्ट किया गया था परल्तु स्वरूपमें लक्ष्यकी स्थिरता आगम ज्ञानके बिना 
संभव नहीं है इसलिये द्वितोव उपाय में शास्त्राव्ययनक्री प्रेरणा की गई है । मूलतः वीतराग सर्वज्ञ देवके 
हारा प्रतिपादित और परत: संसार-शरीर और भोगोंसे निविण्ण परमर्षियोंके द्वारा रचित शास्त्रोंके स्वाध्यायसे 
स्वृहूपकी श्रद्धामें बहुत स्थिरता आती है। तृतीय उपायमें स्वपर भेदज्ञानकी ओर प्रेरित किया है। स्वाध्याय- 
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का फल तो स्व--अपने शुद्धस्वहपका जानना हो है जिसने ग्यारह अंग और नौ पूर्वोका अध्ययन करके भी 
स्वकों नहीं जाना उसका उतना भारी अध्ययन भी निष्फल ही कहा जाता है । जहाँ स्वका श्ञान होता है वहाँ 
परका ज्ञान अवश्य होता है अतः स्वपर भेद विज्ञान ही शाघ्त्र स्व्राष्यायका फल है तथा यही मोहक्षय का प्रमुख 
साधन है इस प्रकार तीनों उपायोंमें अपृथकता है । 


इस स्कन्घ ( अध्याय ) के अन्तमें कहा गया है-- 
जो णिहृदमोहदिंद्दी आगमकुसलो विरागचरियम्मि। 
अव्भुद्दिदों महप्पा धम्मोत्ति विसेसिदों समणों॥९२॥ 


जिसने मोहदृष्टि---मिथ्यात्वको नष्ट कर दिया है, जो आग्रममें कुशल है---आगमका यथार्थ ज्ञाता है 
और विरागचर्या--बीतराग चारित्रमें उद्यमवन्‍्त है ऐसा महान्‌ू--श्रेष्ठ आत्माका घारक श्रमण-साथु धर्म है' 
इस प्रहार कहा गया है। यहां घर्म घर्मोमें अमेद विवक्षा कर धर्मोको ही धर्म कहा गया है । 


ज्ञेगतत्वाधिका२--- 


जो ज्ञानका विषय हो उसे ज्ञेय तत्त्व कहते हैं। सामान्य रूपसे ज्ञानका विपय अर्थ है। अर्थ द्रव्यमय 
है और द्रव्य गुणपर्याय रूप है । इंस तरह विस्तारसे द्रव्य, गुण और पर्यायका त्रिक ही ज्ञानका विपय हैं, 
वही जेय है, इसीका इस द्वितीय श्रतस्कन्चमें वर्णन किया गया है। गुण, सामान्य और विशेषके भेदसे दो 
प्रकारके होते हैं | अस्तित्व, वस्तुत्व, प्रमेयत्व, अगुरुलघुत्व आदि सामान्य गुण हैं क्योंकि ये सभी द्रव्योंमें पाये 
जाते हैं और चेतनत्व, मूर्तत्व, अमूर्तत्व आदि विशेष गुण हैं क्योंकि ये खास-खास द्रव्योंमें ही पाये जाते हैं । 
गुण, द्रव्यका सहभावी विशेष हैँ और पर्याय क्रम भावी परिणमन है । जो जीव, पर्यायको ही सव कुछ समझ 
कर उसमें मूढ रहता है--इष्ट-अनिष्ट पर्यायमें राग हेष करता है उसे 'पज्जयमूढा हि. परसमया' इन 
शब्दों के हारा पर्यायमूढ़ और परसमय कहा गया हैं। स्वसमय और परसमयका विभाग करते हुए कुन्दकुन्द 
स्वामीने कहा है-- 
जे पज्जयेसु णिरदा जीवा परसमयिगत्ति णिद्दिद्ा। 
आदसहावम्पि ठिंदा ते सगसमया मुणेदव्वा ॥ २॥ 
जो जीव पर्यायों में निस्त--छीन हैं वे पससमय कहे गये हैं और जो आत्मस्वभाव में स्थित हैं वे 
स्वसमय जानने योग्य हैं । ,ज्ञाता, द्रष्टा रहना आत्माका स्वभाव है, रागी द्वेपी होना विभाव है तया नर 
नारकादि अवस्थाएं धारण करना आत्माकी पर्याय हैं। जो जीव, पदार्थोका ज्ञाता द्रष्टा है अर्थात्‌ उन्हें विराग- 
भावसे जानता देखता है वह स्वसमय है किन्तु जो इससे विपरीत पदार्थोको जानता हुआ राग द्वेष करता है 
और उसके फलस्वरूप कर्मवन्‍्व कर नर नारकादि पर्यायोंमें भ्रमण करता है वह परसमय है । 


द्रव्यका रक्षण वतलाते हुए कहा है-- 


अपरिच्चत्त सहवेणुप्पांदव्वयघुवत्तसंबरद्ध | 
गुणवं च सपज्जायं जत्तं दव्वत्ति वुच्चंत्ति ॥३॥ 
जो अपने स्वभावकों न छोड़ता हुआ उत्पाद, व्यय, और भ्रौव्यसे संवद्ध है अथवा गुण और पर्यायोंसे 
सहित है उससे द्रव्य कहते हैँ। सामान्य रूपसे द्रव्यका लक्षण 'सत्‌” कहा हैं और सत्‌ वह है जो उत्पाद व्यय और 
प्रौव्यसे तन्‍्मय हो । उत्पादके विना व्यय नहीं हो सकता, व्ययके विना उत्पाद नहों हो सकता, और भौन्‍्य 
के बिना उत्पाद व्यय--दोनों नहीं हो सकते | इससे सिद्ध हैं कि उत्पादादि तीनों परस्पर अविनाभावको प्राप्त 


. प्रस्तावनां 8९, 
हैं। यद्यपि उत्पादादि तीनों पर्यायमें होते हैं परन्तु पर्याय द्रव्यसे अभिन्‍न है इसलिये द्रव्यके कहे जाते हैं । 
द्रव्य गुणी है और सत्ता गुण है। गुण गुणीमें प्रदेश भेद नहीं होता इसलिये इनमें पृथकत्व नहीं है । परन्तु गुण 
और गुणीका भेद है, संज्ञा लक्षण आदिकी विभन्नता है इसलिये अन्यत्व विद्यमान है। पृथक्त्व और अन्यत्वका 
लक्षण इस प्रकार वतलाया है-- 

पविभत्तपदेसत्तं पुथत्तमिदि सासणं हि वीरस्स । 
अण्णत्तमत्तव्भावो ण तब्मव॑ भवदि कथमेगं ॥ १४॥ 
प्रविभवत प्रदेशोंका होना 'पृथकत्व' है और प्रदेश भेद न होनेपर भी तद्गूप नहीं होना 'अतद्भाव' हैं । 
इस तरह सामान्यरूपसे द्वव्यका लक्षण कहकर उसके चेतन और अच्वेतनकी अपेक्षा दो भेद किये हैं। 
चेतन द्रव्य, सिर्फ जीव ही है और अचेतन द्रव्य, पुदूगल धर्म अधर्म आकाश और काछके भेदसे पाँच प्रकार- 
का है । इन्हीं द्रव्योंके लोक और अलोककी तथा मूर्त और अमूर्तकी अपेक्षा भी दो-दो भेद किये हैं । अलोक 
सिर्फ आकाश रूप है और लोक, पड्‌द्रव्यमय है। मूर्त, पुद्गल द्रव्य है और अमूर्त, शेष पाँच द्रव्य रूप है । 
चूँकि पुद्यल द्रव्य मूर्त हैं इसलिये उसके स्पर्श रस गन्ध और रूप नामक गुण भी मूर्त हैं और जीवादि पाँच 
द्रव्य अमूर्त हैं इसलिये उनके गुण भी अमूर्त हैं । 
ह जीवादिक समस्त द्रव्य अपना-अपना स्वतः सिद्ध अस्तित्व रखते हैं और लोकाकाशमें एक क्षेत्रावगाह 
रूपसे स्थित होने पर भी अपनी-अपनी स्वतन्त्र सत्ताको नहीं छोड़ते हैं । इन जीवादि द्रव्योंमें काल द्रव्य एक 
प्रदेशी हैं क्योंकि वह एक्रप्रदेशी होकर भी अपना कार्य करनेमें पूर्ण समर्थ है परन्तु अन्य पाँच द्रव्य बहुप्रदेशी 
हैं क्योंकि उनका एकप्रदेश स्वद्रव्य रूपसे कार्य करनेमें समर्थ नहीं है अथवा स्वभावसे हो कालद्रव्य एक- 
प्रदेशी और शेप पाँच द्रव्य वहुप्रदेशी हैं। वहुग्रदेशी द्रव्योंकोी अस्तिकाथ कहा है और एकफप्रदेशी द्र॒व्यको 
अनस्तिकाय कहा है । रु 
यद्यपि जीवद्रव्य स्वभावकी अपेक्षा कर्मरूप पुद्गल द्र॒व्यके सम्वन्बसे रहित है तथापि अनादिकालसे 
इनका परस्पर संयोग सम्बन्ध चला आ रहा है। कर्मरूप पुदूगल द्रव्यके सम्बन्धसे जीव मलित हो रहा है और 
मलिन होनेके कारण वार-बार इन्द्रियादि प्राणोंको धारण करता हैं। देखिये, कितना मासिक कथन है-- 
आदा कम्ममलिमसो धारदि पाणें पुणो पुणो अण्णे। 
ण जह॒दि जाव ममत्त वेहपधाणेसु विसयेसु ॥ ५८ ॥) ) 
कर्मसे मलिन आत्मा जब तक शरीरादि विपयोंमें ममत्त्वभावको नहीं छोड़ता हैं तव तक वार वार 
अन्य प्राणोंकी घारण करता रहता है । 
इसके विपरीत प्राणधारण करनेसे कौन छूटता है, इसका वर्णन देखिये--- 
जो इन्दियादिविजई भवीय उवओोगमप्प्गं झादि। 
कम्मेहिं सो ण रंजदि किह त॑ पाणा अणुचरंति ॥ ५९५॥ 
जो इन्द्रियादिका विजयी होकर उपयोग स्वरूप आत्माका ध्यान करता है वह कर्मेसि रक्त नहीं होता 
तथा जो कर्माप्ते रक्त नहीं होता, प्राण उसका अनुचरण-पीछा कैसे कर सकते हैं? 
छह द्रव्योंमें प्रयोजन भूत द्रव्य जीव ही है. अतः उसका विज्येष विस्तारसे वर्णन करना 'आचार्यको 
अभीष्ट है। जीव द्रव्यकी विज्येषता बतलाते हुए उन्होंने कहा है कि आत्मा-जीव उपयोगात्मक है अर्थात्‌ उप- 
योग ही आत्माका लक्षण है । वह उपयोग, ज्ञान और दर्शनके भेदसे दो प्रकारका कहा गया है। यही उपयोग 
अशुद्ध और शुद्धके भेदसे दो प्रकारका होता है। अशुद्ध उपयोगके शुभ और अशुभकी अपेक्षा दो भेद हैं। 
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जीवका जो उपयोग, अरहंत सिद्ध तया साथु परमेष्ठियोंको जानता है उनकी श्रद्धा तथा भक्ति करता हैं तथा 
अन्य जीवॉपर अनुकम्पासे सहित होता हैं वह शुभ उपयोग कहलाता है और जो विपयकपायोंसे परिपूर्ण है, 
मिथ्या शास्त्रश्नवण, दुर््यान और दुष्टजनोंकी गोप्ठीसे सहित है, उम्र है तथा उन्मार्गमें तत्पर हैं वह अशुभ- 
उपयोग है। तथा जो शुभ अशुभके विकल्पसे हटकर मव्यस्थ भावसे अपने ज्ञानदर्शन स्वभावका ध्यान करता है. 
बह शुद्ध उपयोग हैं। जब जीवके शुभोपयोग होता है तव वह पृण्यका संचय करता है। जब अशुभोपयोग 
होता है तव पापका संचय करता है और जब शुभ अशुभ-दोनों उपयोगोंका अभाव होकर जीव स्वयं शुद्धो- 
पयोग होता हैं तव किसी भी कर्मका संचय नहीं करता ) अर्थात्‌ शुद्धोपयोग कर्मवन्‍्धका कारण नहीं है । 
शुद्धोपयोगी बननेके लिये इस जीवको शरीरादि परद्रव्योंसे पुथर्मावका चिन्तन करना होता है । जैसा 
कि कहा है--- 
ताहू देहो ण मणो ण चेव वाणी ण कारण तेसि | 
कत्ता ण ण॒ कारयिता अणुमंता णेव कत्तीणं ॥ ६८ ॥ 
ऐसा चिन्तन करना चाहिये कि “मैं शरीर नहीं हूँ, मन नहीं हूँ, वाणी नहीं हूँ, तथा इन सबके जो 
कारण हैं मैं उनका न कर्ता हूँ, और न अनुमंता ही हूँ,” क्योंकि ये सब पुद्गल द्रव्यके परिणमन हैं, उनका 
कर्ता मैं कैसे हो सकता हूं ? 
पुद्गलके परमाणु और स्कन्च॒की अपेक्षा दो भेद हैं। परमाणु एकप्रदेशी है, एकरूप, एकरस, एक 
गर्व और दो स्पशशो--शीत उष्ण अथवा स्तिग्ब-हक्षमेंसे एक एकसे सहित है, दाव्द रहित है। तथा दो से 
लेकर संख्यात, असंख्यात और अनन्त परमाणुओंका जो पिण्ड है वह स्कन्‍्च कहलाता हैं। परमाणु, अपने 
स्तिग्घ और रूक्षगुणके कारण दूसरे परमाणुओंके साथ मिलकर स्कत्वं अवस्थाको प्राप्त होता हैं। परमाणुमें 
पाये जानेवाले स्तिग्य और रूक्ष गुणोंके एकसे लेकर अनन्त तक अविभाग प्रतिच्छेद होते हैं । इन सभी प्रति- 
उ्छेदोंमें अगुरुलधुगुणरप अन्दरज्भ कारण और कालद्रव्यरूप वहिरज्भ कारणके सहयोगसे पड़गुणी हानि और 
वृद्धि होती रहती हैं| हानि चलते-चलते जब स्तिग्व और रूक्ष गुणका एक अविभाग प्रतिच्छेद रह जाता है 
तव वह परमाणु जघन्यगुणवाला परमाणु कहलाता हैं। ऐसे परमाणुका दूसरे परमाणुके साय बन्च नहीं होता। 
पुनः वृद्धिका दौर णुरू होनेपर जब वह अविभाग प्रतिच्छेद एकसे बढ़कर अधिक संल्याकों प्राप्त हो जाता हैँ 
तब सामान्य अपेक्षास फिर उस परमाणुका वन्व होने ऊगता है । दो अधिक गुणवाले परमाणुओंमें वन्ध 
योग्यता होती है, गुणोंकी समानता होनेपर सदृश गुणवालले परमाणुओंका वन्ब नहीं होता । यह वन्व स्निग्ध 
स्तिग्वका, रूक्ष रूक्षका तथा स्विग्ब भौर रूक्षका भी होता है । अविभाव प्रतिच्छेदोंकी संख्या तीन पाँच आदि 
विपय हो अयवा दो चार आदि सम हो, दोनों ही अवश्याओंमें बन्द होता है । विशेषता इतनी है कि जधन्य- 
गुणवाले परमाणुओंका वन्च नहीं होता । इप्तके लिये कुन्दकुन्द स्वामीकी निम्त गाथा है--- 
णिद्धा वा छुक्खा वा अणुपरिणामा समा व विसमा वा | 
._. समदो दुराधिगा जदि बज्ञंति हि आदि परिहीना॥ ७३॥ 
अर्थ ऊपरके विवेचनसे स्पष्ट है । 
इसी संदर्भमें अमृतचन्द्रस्वामीनें ७४वीं गाथाकी संस्कृत टीकामें निम्बांकित प्राचीन इलोक 'उत्तल' 
कहकर उद्धृत किये हैं--- 
'णिद्धा णिद्धेंण वज्झंत्ति जुचसा . छुवंखा ये पोग्गढछा ) 
णिद्ध लुकखा य वज्ञंति रूवा झूवी य पोग्गछा ॥' 


णिद्धस्स णिद्धेण दुराहियेण छुक्खस्स लुक्खस्स दुराहियेण । 
णिद्धस्स लुक्खेण हवेदि बंधो जहण्णवज्जे विसमे समे वा | 

पुदूगल परमाणुओंके वन्चकी यह्‌ प्रक्रिया अवादिकालसे चली आ रहो है । 

इस भ्रकार नोकर्म वर्गगाओंके परस्पर सम्बन्धसे निरमित शरीरसे ममत्त्वभाव छोड़कर आत्मस्वरूपमें 
जो स्थिर रहता है वह कर्म और नोकर्मके सम्बन्धसे दुर हटकर निर्वाण अवस्थाको प्राप्त होता है । नोकमंरूप 
शरीरादि परढ्न्योंसे आत्माकों पृथक्‌ करनेके लिये उसके शुद्ध स्वरूपपर वार-बार दृष्टि देना चाहिये । 

आत्माके साथ कर्मोका वन्ध क्यों हो रहा हैं? इसका समाधान आचार्य महाराजने बहुत ही सारपूर्ण 
शब्दोंमें दिया है देखिये--- 

रत्तो बंधदि कम्मं मुंचदि कम्मेहि रागरहिदप्पा | 
एसो बंधसमासो जीवा्णं जाण गणिच्छयदो || «७ ॥ 

रागी जीव कर्मोको वाँधता हैं, और रागसे रहित आत्मा कर्मोसे मुक्त होता है निश्चयनयसे जीवोंके 
कर्मवन्धका यह संक्षिप्त कथन है । 

वास्तवमें जीवकी रागपरिणति ही कर्मवन्‍्धका कारण हैं अतः आत्माके वीतराग स्वभावका लक्ष्य कर 
. रागको दूर करनेका पुरुपार्थ करना चाहिये । | 

शरीर, धन, सांसारिक सुख-ढुःख, शत्रु तथा मित्र आदि, इस जीवके नहीं हैं क्योंकि ये सब अश्नुव- 
विनश्वर हैं। एक उपयोगस्वरूप ध्रुव आत्मा ही आत्माका है! ऐसा विचार कर जो स्वपरका भेदज्ञान करता 
हुआ 'स्व'का ध्यान करता है वही मोहको सुदृढ़ गाँठको नष्ट करता है । जो मोहकी गाँठको नष्ट कर चुकता है 
अर्थात्‌ मिथ्यात्वको छोड़ चुकता है---परपदार्थ सुख दुःखके कर्ता हैं' इस मिथ्या मान्यताको निरस्त कर चुकता 
है वही रागद्वंधको चष्टकर श्रमण अवस्थामें, सुख दुःखमें समताभाव रखता हुआ भअविनाशी स्वाधीन सुखको 
प्राप्त होता है । 

इस प्रकार द्वितीय श्रतस्कन्धमें ज्ेयतत्त्वोंका विस्तारसे वर्णन कर जीवको स्वयं स्वसन्मुख होनेका उपदेश 
दिया गया हैं। आत्मासे अतिरिक्त पदार्थ ज्ञेय तो हो सकते हैं पर ग्राह्म नहीं हो सकते । ग्राह्म एक स्वकीय 
शुद्ध आत्मा ही हो सकता है । 


चारित्राधिकार 
चारित्राधिकारका प्रारम्भ करते हुए कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं-- 
'धडिवज्जद सामण्णं जदि इच्छदि दुवखपरिमोवर्ख ॥ १॥ 
दुःखोंसे यदि परिमोक्ष--पूर्णमुक्ति चाहते हो तो श्रामण्य--भुनिपद धारण करो । 
सम्यर्दर्शनसे मोक्षमार्ग शुरू होता है और सम्यक्चारित्रसे उसकी पूर्णता होती है।' जब तक सम्यक्‌- 
चारित्र--परमयथाख्यात चारित्र नहीं होता त्तव तक यह जीब मोक्षको प्राप्त नहीं होता । इसलिये मोक्षका 


१. अत्राह शिष्य:--क्रेतलज्ञानोतत्तौ मोक्षकारणमृत्तरत्नत्रवपरिपुर्णतायां सत्यां तरिमन्नेव क्षणे मोक्षेण भाव्यं सयोस्य- 
योगिजिनगुणस्थानदये कालो नास्तीति। परिहारमाह--यथाख्यातचारित्रं जात॑ पर किन्दु परमयथाख्याते नास्ति। अन्त 
दृष्टान्तः--यथा चौरव्यापारामावेषपि पुरुषस्य चौरसंस्गों दोष॑ जनयति तथा चारिजविनाशक-चारित्रमोहोदयामावे$पि सयोग- 
केंब॒लिनां निष्कियशुद्धात्मचरणविलक्षणो योगत्रयव्यापारश्चारित्रमर् जनयति, योगब्रअगते पुनरयोगिजने चरमसमर्य विहाय 
शेषाधातिकमोंदयश्वारित्रमल जनयति, चरमसतमये ठु मन्दोदये घति चारित्र मलामावान्मोश्न॑ं गच्छति । वृहद्व्यसंग्रह्दे गाथा १३ 


६ 


भ् कुंल्दकुल्द-भारती 


साक्षात्‌ मार्ग चारित्र है, यह जानकर चारित्र धारण करनेका प्रयास करना चाहिये । यहाँ इतना स्मरणीय हैं 
कि कुन्दकुन्द स्वामी प्रारम्भमें ही चारित्रकी परिभाषा कहते हुए लिश्व चुके हैं कि मोह और क्षोभसे रहित 
आत्माकी परिणति ही साम्यभाव है और ऐसा साम्यभाव ही चारित्र कहलाता है। ऐसे चारित्रसे ही कर्मोका 
क्षय होकर झाध्वत सुखकी प्राप्ति होती है । चारित्रगुणका पूर्ण विकास मुनिपदमें होता हैं अतः मुनिषद धारण 
करनेकै लिये आचार्यने भव्यजीबोंको संवोधित किया है। जो भव्यजीव मुनिपद धारण करनेके लिये उत्सुक 
होता है उसे सर्वप्रथम क्‍या करना चाहिये ? इसका उल्लेख करते हुए कहा है-- 


आपिच्छ बंधुवरगं विमोइदो गुरुकलत्तपुत्तेहि। 
आसिज्ज णाणदंसणचरित्ततववीरियायारं ॥ २॥ 


वन्वुवर्गस पूछकर तथा माता-पिता स्त्री पुत्रोंसे छुटकारा पाकर ज्ञान, दर्शन, चारित्र, तप और वीर्य 
इन पाँच आचारोंको प्रास करे। वन्धुवर्ग तया माता-पिता आदि गुरुजनोंसे किस प्रकार आज्ञा प्राप्त करे, 
इसका वर्णन अमृतचन्द्र स्वामीने बहुत ही सुन्दर किया है-- 
'एवं बन्धुवर्गमापृच्छते--अहो इदंजनशरीरबन्धुवर्गवर्तिन आत्मानः अस्य जीवस्थ आत्मा 
न किचिदपि युष्माक॑ भवतीति निरचयेन यूयं जानीत | तत आपुष्ठा यूयस् अयमात्मा अद्योड्धिन्न- 
ज्ञानज्योतिः आत्मानमेवात्मनो ध्नादिवन्धुमुपप॑ति ।' 


'मुनिपद धारण करनेके लिये इच्छुक भव्य अपने वन्धुवर्गस पूछता है--है इस जनके शरीर सम्बन्धी 
बन्वुजनोंके शरीरमें रहनेवाले आत्माओ ! इस जनका आत्मा आप लोगोंका कुछ भी नहीं हैं यह आप निश्चयसे 
जावो, इसीलिये आपसे पूछा जा रहा. है । आज इस जनकी ज्ञानज्योति प्रकट हुईं है अतएवं यह आत्मा अनादि 
वन्वुस्वरूप जो स्वकीय आत्मा है उसीके समीप जाता है ।' 


इस तरह समस्त छोगोंसे आज्ञा प्रात्कर गृहवन्धनसे मुक्त हो, गुणी तथा कुल रूप और वय आदिसे 
विशिष्ट योग्य गणी--आचार्यके पास जाकर उनसे प्रार्थना करता है--हे भगवन्‌ ! मुझे स्वीकृत करो-- 
चरणोंमें आश्रय प्रदान करो । मैंने निश्चय कर लिया है कि मैं अन्य लोगोंका नहीं हूँ और अन्य छोग मेरे 
नहीं हैं--मेरा किसीके साथ ममत्व भाव नहीं है इसलिये मैं यथाजात--दिगम्वर मुद्राका धारक बनना 
चाहरा हूँ । ' ह | ' 

शिष्यकी योग्यता देखकर आचार्य उसे पाँच महात्रत, पाँच समिति, पाँच इन्द्रियदमनं, छह आवश्यक, 
केशलोंच, आचेलक्य, अस्नान, भूमिशयन, अदन्तवावन, खड़े-खड़े भोजन करना और दिलमें एक वार ही भोजन 
करना/““इन अट्टाईस मूलगुणोंका उपदेश देकर उस यथाजात--निर्म्रन्थवेपको प्रदान करते हैं. जो मूर्च्छा तथा 
आरम्भ आदिसे रहित है और अपुनर्भव--मोक्षका कारण है । 


मुनिमुद्राको घारणकर भव्यजीव अपने ज्ञानदर्शन स्वभावमें छीन रहता हुआ वाह्ममें अट्टाईस मूल- 
शुणोंका निरतिचार पालन करता है। वह सदा प्रमाद छोड़कर गमनागमन आदि.क्रिय्यओंको करता है। क्योंकि 
जिनागमका कथन है कि जीव मरे अथवा न मरे जो अयल्नाचारपूर्वक चछता है उसके हिंसा निदिचत -रूपसे 
होती है और जो यत्नाचारपूर्वक चलता है उसके जीवघात हो जानेपर भी हिंसाजनित बन्ध नहीं होता है । 

साथुको यह त्याग परनिरपेक्ष--पर पदार्थोकी अपेक्षासे रहित होकर हो करना चाहिये क्‍योंकि जो 
साधु परपदार्थोकी अपेक्षा रखता है उसके अभिप्रायकी निर्मछता नहीं हो सकती और अभिप्रायकी निर्मलताके 


विना कमोंका क्षय नहीं हो सकता । गुहीत प्रवृत्तिमें दोप ग्रे पर आचार्यके समीप उसका -प्रतिक्रमण करता 
हैं ओर आगामी कालके लिये उस दोपका प्रत्याख्यान करता है | ; ु 


प्रस्तावना ४र३े 


निर्गन्य साधु आगमका अध्ययन कर अपनी श्रद्धाको सुदृढ़ और चारिंत्रकों निर्दोष बनाता है । 
आगमके स्वाध्यायकी उपयोगिता बताते हुए क्रुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं--- 
आगमहीणो समणो णेवप्पाणं परं॑ वियाणादि। 
अविजाणंतो अत्थे खबेदि कम्माणि किध भिक्‍खू॥ ३३ ॥ 
आगमसे रहित साधु निज और परको नहीं जानता तथा जो निज और परको नहीं जानता अर्थात्‌ 
'मैद ज्ञानसे, रहित हैं वह कर्मोका क्षय कैसे कर सकता हैं ? 
आगमचक्खू साहू इंदियचबखूणि सब्वभूदाणि। 
देवा य भोहिचक्खू सिद्धा पुण सव्वदो चक्‍्खू ॥ ३४ ॥ 
मुनि आगमचक्षु है, संसारके समस्त प्राणी इन्द्रियचक्षु हैं, देव अवधिचक्षु हैं और सिद्ध स्वतब्चक्षु हैं 
अर्थात्‌ मुनि आगमसे सब कुछ जानते हैं, संसारके साधारण प्राणी इन्द्रियोंस जानते है, देव अवधिज्ञानसे 
जानते हैं और सिद्ध भगवान्‌ केवलज्ञानके द्वारा समस्त पदार्थोको जानते हैं । 
आगमम पुव्वा दिट्टी ण भवदि जस्सेह संजमो तस्स। 
णत्यित्ति भणइ सुत्तं असंजदो हवदि किव समणो ॥ ३६॥ 
जिसके आगमपूर्वक दृष्टि नहीं है अर्थात्‌ आगमका स्वाध्याय कर जिसने अपनो तत्व श्रद्धाकों सुदृढ़ 
नहीं किया है उसके संयम नहीं होता, ऐसा जिनशास्त्र कहते हैं। फिर जो असंयमी है---प्ंयमसे रहित है 
वह श्रमण-साथु कैसे हो सकता है ? 
आगमका अध्ययनमात्र ही कार्यकारी नहीं है, तत्त्वार्थका श्रद्धान भी कार्यकारी है और मात्र श्रद्धान 
ही कार्यकारी नहीं है उसके साथ संयमका आचरण भी कार्यकारी है। इस विषयको देखिये, कुन्दकुन्द स्वामी 
कैसा स्पष्ट करते हैं-- ह 
ण हि आगमेण सिज्ञदि सद्ृृहणं जदि ण अत्थि अत्थेसु । 
सहृहमाणो भत्ये असंजदोी वा ण णिव्बादि॥ ३७॥ 
यदि पदार्थ विषयक श्रद्धान नहीं है तो सिर्फ आगमके ज्ञानसे यह जीव सिद्ध नहीं हो सकता और 
पदार्थका श्रद्धान करता हुआ भी यदि असंयत है--संयमसे रहित हैं तो वह निर्वाणको प्राप्त नहीं हो सकता । 
ज्ञानकी गरिमा वतलाते हुए कहा है-- 
ज॑ अण्णाणी कम्म॑ खबेदइ भवसयसहस्सकोडीहि । 
त॑ णाणी तिहि गुत्तो खबेइ उस्सासमेत्तेण ॥ ३८ ॥ 
भज्ञानी जीव, सैकड़ों हजारों तथा करोड़ो भवमें जिस कर्मको खिपाता हैं तीन गुप्तियोंका धारक 
ज्ञानी जीव उसे उच्छवास मात्रमें लिपा देता है। यहाँ तीन गुप्तियोंका धारक इस विशेषणसे सम्यक्‌ 
चारित्रकी भी सत्ता अनिवार्थ बतलाई गई है । विना सम्यक्‌ चारित्रके अंग और पूर्वका पाठी जीव भी सब 
कर्मक्षय करनेमें समर्थ नहीं हैँ । 
आगम ज्ञानका प्रयोजन स्वपरका ज्ञान कर परपदार्थोमें मूरच्छाका छोड़ना है । यदि आगमका ज्ञाता 
होकर भी कोई परवदार्थोमें मूर्च्छाको नंहीं छोड़ता है तो वह मोक्षको प्राप्त नहीं हो सकता। बुन्दकुन्द 
स्वामीके वचन देखिये-- 
परमाणपमाणं वा मुच्छा देहादिएसु जस्स पुणो। 
विज्जदि जदि सो सिद्धि ण लहृदि सव्वागमधरो वि ॥ ३२९ ॥। 


है. कुन्दकुन्द-भारती 


जिसके शरीरादि परपदार्थोमें परमाणु प्रमाण भी मूच्छा--आत्मीय बुद्धि है वह समस्त आगमका 
धारक होनेपर भी सिद्धिको प्राप्त नहीं होता । 
साव॒को श्रमण कहते हैं अत्त: श्रमणकी परिभाषा करते हुए कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं--- 
समसत्तवंघ॒वग्गो समसुहदुबखों पंसंसरणिदसमों । 
समलोड्ढकंचणों पुण जीविदमरणें समो समणो ॥ ४१॥ 
जो शत्रु और बन्युवर्गमें समान वृद्धि है, जो सुख दुःख, प्रशंसा तथा निन्‍्दाममें समान है, पत्थरके ढेंले 
और सुवर्णमें समभाव हैं तथा जीवन और मरणमें समान है, वह श्रमण कहलाता है । 


कैसा श्रमण कर्मक्षय कर सकता हैं ? इसका समाधान देखिये--- 
अत्येसु जो ण मुज्ञदि ण हि रज्जदि णेव दोषमुवयादि। 
समणो जदि सो णियदं खबेदि कम्माणि विविधाणि ॥ ४४ ॥ 

जो श्रमण परपदार्थोमें मोहको प्राप्त नहीं होता--उनमें आत्मवुद्धि नहीं करता और न उनमें रागद्देप 
करता हैं वह निश्चित ही नाना प्रकारके कर्मोका क्षय करता है । 

जुभोपयोगी और शुद्धोपयोगीके भेदसे मुनियोंके दो भेद हैं। इनमें शुद्धोपयोगी मुनि आख्रवसे रहित 
होते हैं और शेप मुनि आल्वसे सहित । शुभोपयोगी मुनि, अरहंत आदिक परमेष्टियोंकी भक्ति करते हैं 
तथा प्रवचन--परमाग्रमसे मुक्त शुद्धात्म स्वरूपके उपदेशक महामुनियोंमें गोवत्सके समान वात्सल्य भाव रखते 
हैं। गुरुजनोंके आने पर उठकर उनका सत्कार करते हैं, जाने पर अनुगमनके द्वारा उनके प्रति आदर प्रकट 
करते हैं, दर्शन और ज्ञानका उपदेश देते हैं, शिष्योंको दीक्षा देते हैं, उनका पोषण करते हैं, जिनेन्द्र पृजाका 
उपदेश देते हैं, ऋषि मुनि यति और अनगार इन चार प्रकारके मुनिसंघोंका. उपकार करते हैं, अपने पदके 
अनुकूल उनका वैयावृत्य करते हैं, रोग अथवा क्षुवा तृपा आदिसे पीड़ित श्रमणके प्रति बात्मीयभाव प्रकट 
कर उनकी दुःख निवृत्तिका प्रयास करते हैं, ग्लान, वृद्ध, वाठक आदि मुनियोंकी सेवाके निमित्त लोकिक- 
जनों--गृहस्थोंके साथ सम्भापण आदि करते हैं। शुभोपयोगी मुनियोंकी यह प्रशस्तचर्या अपुनर्भव भर्थात्‌ 
मोक्षका साक्षात्‌ कारण नहीं है परन्तु उससे सांसारिक सुखरूप स्वर्गकी प्राप्ति होती है। उनकी यह प्रशस्त- 
चर्या परम्परासे मोक्षका कारण है । । 

शुद्धोपपोगी मुनि इन सव विकल्पोंसे दूर हटकर शुद्धात्म स्वरूपके चिन्तनमें लोन रहते हैं। 
करणानुयोगकी पद्धतिसे यह शुद्धोपयोग श्रेणीसे प्रारम्भ होता है तथा अपनी उत्कृष्ट सीमापर पहुंचकर 
कमक्षयका कारण होता है । 

मुनि मुद्रा घारणकर भी जो लछौकिकजनोंके सम्पर्कमें हर्ष मानते हैं तथा उन्मायंमें प्रवृत्ति करते हैं 
वे श्रमणाभास हैं तथा अनन्त संसारके पात्र होते हैं । भावलिज्भ सहित मुनिमुद्रा इस जीवकों वत्तीस वारसे 
अधिक धारण नहीं करनी पड़ती, उसीके भीतर वह मोक्षको प्राप्त हो जाता है परन्तु मात्र द्रव्यलिज्भ सहित 
मुनिमुद्रा घारण करनेकी संख्या निदिचत नहीं है। अनन्त वार भी वह यह पद घारण करता हैं परन्तु उसके 

द्वारा चवमग्रेवेबकसे अधिकका पद प्राप्त नहीं कर सकता । 


अन्तर्म अमृतचन्द्र स्वामीने ४७ नयोंका अवरूम्बच लेकर आत्माका दिग्दर्शन कराया है। इस तरह 
अवचनसार सचमुच ही प्रवचनसार---आगमका सार है । इसकी रचना अत्यन्त प्रौढ़ और सारगर्भित है । 


१. चत्तरि वारमुवसमसेदिं समरुद्ददि खबिदकम्मंसों। 
वत्तीस वाराई संजममुबलहिय णिल्वादि ॥ ६१९ ॥ कर्मकाण्ड 





प्रस्तावना प्‌ 


नियमसार 


नियमसार में १८७ गाथाएँ और १२ अधिकार हैं । अधिकारोंके नाम इस प्रकार हैं--(१) जीवाधि- 
कार ( २ ) अजीवाधिकार ( ३ ) शुद्ध भावाधिकार (४ ) व्यवहार चारित्राधिकार ( ५ ) परमार्थ प्रति- 
क्रमणाधिकार ( ६ ) निरचय प्रत्याख्यानाधिकार ( ७ ) परमालोचनाधिकार ( ८ ) शुद्धनिश्चय प्रायर्चित्ता- 
घिकार ( ९ ) परमसमाध्यधिकार ( १० ) परम भक्‍्त्यधिकार ( ११ ) निश्चय परमावश्यकाधिकार और 
( १२ ) शुद्धोपयोगाधिकार । 


(१ ) जीवाधिकार 
नियमका अर्थ लिखते हुए कुन्दकुन्दाचार्य कहते हैं-- 
णियप्रेण य ज॑ कज्जं॑ तण्णियमं णाणदंसणचरित्त । 
विपरीय परिहरत्थ॑ भणिदं खलु सारमिदि वयणं॥ ३ ॥ 
जो नियमसे करने योग्य हों-उन्हें नियम कहते हैं । नियमसे करने योग्य ज्ञान दर्शन और, चारित्र हैं । 
विपरीत ज्ञान, दर्शन और चारित्रका परिहार करनेके लिए नियम शब्दके साय सारपदका प्रयोग किया 
है। इस तरह नियमसारका अर्थ सम्यस्शान, सम्यरदर्शन और सम्यक्चारित्र है। संस्कृत टीकाकार श्री पत्न- 
प्रभभलधारी देव ने भी कहा हैं--- 
'नियमशब्दस्तावत्‌ सम्यग्द्ंनज्ञानचारित्रेषु बतंते, नियमसार इत्यनेन शुद्धरत्नत्रयस्वरूप- 
मुक्तम्‌ 
अर्थात्‌ नियम शब्द सम्यर्दर्शन सम्यग्तान और सम्यक्‌ चारित्र में आता है तथा नियमसार इस शब्द- 
से शुद्धरत्वत्रयका स्वरूप कहा गया है । 
जिन शासनमें मार्ग और मार्गका फल इन दो पदार्थोका कथन है। उनमें मार्ग--मोक्षका उपाय-- 
सम्यर्दर्शन, सम्यग्नान और सम्यक्चारित्र कहलाता है और निर्वाण, मार्गका फल कहलाता हैं। इन्हीं तीनका 
वर्णन इस ग्रन्यथमें किया गया है । सर्वश्रथम सम्यरदर्शनका लक्षण लिखते हुए कहा है-- 
अत्तगमतच्चाणं॑ सहहणादो हवेइ सम्मत्तं | 
ववगयअसेसदोसोी सयलगुणप्पाह वे अत्तो॥ ५॥ 
आप्त, आगम और तत्त्वोंके श्रद्धानसे सम्यक्त्व-सम्यग्दर्शन होता हैं। जिसके समस्त दोष नष्ट हो गये 
हैं तथा जो सकल गुण स्वरूप है वह आप्त है। क्षुधा तृषा आदि अठारह दोष कहलाते हैं और केवलज्ञान 
आदि गुण कहे जाते हैं। आप्त भगवान्‌ क्षुधातृपा आदि समस्त दोषोंसे रहित हैं तथा केवलज्ञानादि परम» 
विभव---अनन्त गुण रूप ऐड्वर्यसे रहित हैं । यह आप्त ही परमात्मा कहलाता है । इससे विपरीत आत्मा 
परमात्मा नहीं हो सकता । 
आगम और तत्त्वका वर्णन करते हुए लिखा है-- 
तस्स मुहग्गद वयणं पुव्वावरदोसविरहिय सुद्ध । 
आगममिदि परिकहियं तेण दु कहिय॑ हवंति तच्चत्या ॥ ८॥ 
उन आप्त भगवानूके मुखसे उद्गत---दिव्यध्वनिसे प्रकटित तथा पूर्वापर विरोध रूप दोषसे रहित 
जो शुद्ध वचन है वह आगम कहलाता है और आगमके द्वारा कथित जो जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म, काल 
और आकाश है वे तत्त्वार्थ हैं। वे तत्त्वा्थ नाना गुण और पर्यायोंसे सहित हैं। इन तत्त्वा्थोमें स्वपराव- 
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भासी होने से जीवतत्त्व प्रधान है। उपयोग, सुखका छक्षण है। उपयोगके ज्ञानोपयोग और दर्शनीय योगकी 
अपेक्षा दो भेद हैं । ज्ञानोपयोग स्वभाव और विभावके भेदसे दो प्रकारका है । केवलज्ञान सत्र भाव जानोपयोग 
है और विभाव ज्ञानोपयोग, सम्यस्ज्ञान तथा मिथ्याज्ञोनक्री अपेक्षा दो प्रकारका है। विभाव सम्यस्तानोपयोगके 
मति श्रत अवधि और मन-पर्ययके भेदसे चार भेद हैं और विभाव मिथ्याज्ञानोपयोगके कुमति, कुश्रुत और 
कुअवधिकी' अपेक्षा तीन भेद हैं । इसी तरह दर्शनोपयोगके भी स्वभाव और विभावकी अपेक्षा दो भेद हैँ.। 
उनमें केवल दर्शनोपयोग है तथा चक्षुदर्शन, अचक्षुदर्शन और अवधिदर्शन ये तीन दर्शन विभाव-दर्शनोपयोग हैं । 

पर्यायके भी परकी अपेक्षा सें सहित और परकी अपेक्षासे रहित, इस तरह दो भेद हैं । अर्थ पर्याय 
और व्यंजनपर्यायके भेदसे भी पर्याय दो प्रकार की होती है। परके आश्रयसे होने वाली पड़गुणी हानि वृद्धिरूप 
जो संसारी जीवकी परिणति है वह ॒विभाव अर्थ पर्याय है तथा सिद्ध परमेष्ठीकी जो पड़गुणी हानि वृद्धिरूप 
परिणति है वह जीवकी स्वभाव अर्थ पर्याय है।। प्रदेशवत्व गुणके विकार रूप जो जीवकी परिणति है अर्थात्‌ 
जिसमें किसी आकारकी अपेक्षा रक्खी जाती है उसे व्यञ्ञन पर्याय कहते हैं । इसके भी स्वभाव और -विभाव 
की अपेक्षा दो भेद होते हैं। अन्तिम शरीर से किश्विदृव जो सिद्ध परमेष्ठीका आकार है वह जीवकी स्वभाव 
व्यज्ञन पर्याय है और कर्मोपाधिसे रचित जो नरनारकादि पर्याय है वह विभाव व्यज्ञन पर्याय है । 

व्यवहार नयसे आत्मा पुद्यलकर्मका कर्ता और भोकक्‍षता है तथा अशुद्ध निश्चयनयसे कर्म जनित 
रागादि भावोंका कर्ता है। संस्कृत टीकाकारने नय विवक्षासे कर्तृत्व और भोकतृत्व भावको स्पष्ट करते हुए 
कहा है कि निकटवर्ती अनुपचरित्त असद्भुत व्यवहार नयकी अपेक्षा आत्मा द्रव्यकर्मोका कर्ता है तथा उनके फल- 
स्वरूप प्राप्त होनेवाले सुख दुःख का भोक्ता है। अशुद्ध निरचयनयक्री अपेक्षा समस्त मोह-राग-देप रूप भावकर्मो- 
का कर्ता है तथा उन्हींका भोक्ता है । अनुपचरित असजझ्भूत व्यवहारनयकी अपेक्षा शरीररूप नोकमोंका कर्ता 
और भोक्ता है तथा उपचरित असझ्भुत व्यहारनयसे घटपटादिका कर्ता और भोक्ता है। जहाँ निश्चयनय और 
व्यवहार नयके भेंदसे नयर्क दो भेद ही विवक्षित हैं वहाँ -आत्मा निशुचयनंयकी अपेक्षा अपने ज्ञानादि 
गणोंका कर्ता भोक्ता होता है और व्यवहार नयसे रागादि भात्र कर्मोका । 

श्रीपद्मप्रभमलघारी देवने कहा है--- ४ 

दी हि नयी भगवदहंत्यरमेरत्र रेण प्रोक्‍्तो द्रव्याथिकर: पर्यायाथिकरचेति। द्वव्यमेवर्थ: प्रयोजन- 
मस्येति द्रव्याथिक:। पर्याय: एवं प्रयोजनभस्थेति पर्थाथा थिक: । न खछु एक नयायत्तोपदेशो ग्राह्मः 
किन्तु तदुभयायत्तोपदेश:। 

भगवान्‌ अहंन्त परमेदवरने दो नय कहे हँ--एक द्रव्याथिक और दूसरा पर्यायाथिक। द्रव्य ही जिसका 
प्रयोजन है वह द्रव्याथिकतय है और पर्याय ही जिसका प्रयोजन है बह पर्यायाथिक नय है ।.एक नयके 
अधीन उपदेश ग्राह्म नहीं है किन्तु दोनों नयोंके अधीन उपदेश ग्राह्म है । 

यह उल्लेख पोछे किया जा चुका हैँ कि नय वस्तुस्वरूपको समझनेके साधन हैं, वक्ता पात्रकी योंग्यता: 
देखकर विवक्षानुसार उभयनयोंको अपनाता है । यह ठीक है कि उपदेशके समय एक नय मुख्य तथा दूसरा 
नय गोण होता है परन्तु सर्वया उपेक्षित नहीं होता । । 

इस परिश्रेक्ष्ममें जव त्रेकालिक स्वभावको ग्रहण करनेवाले द्रव्याथिक नयकी अपेक्षा कथन होता है तव 
जीवद्रव्य रागादिक विभाव परिगति तथा नरनारकादिक व्यञ्जन पर्यायोंसे रहित है यह वात आती है और 
जब पर्यायायिक नयकी अपेक्षा कथन होता है त्व जीव इन सबसे सहित है यह वात आती है । े0 

(२ ) अजीवाधिकार 


पुदुगल, धर्म, अधर्म, आकाश और काल ये पाँच अजीव पदार्थ हैं। पुद्गल द्रव्य अणु और स्कन्‍्चके 
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भेदसे दो प्रकारका होता है । उनमें स्कन्वके अतिस्थूलछ, स्थूल, स्थूलसूक्ष्म, सूध्मस्थूछू, सुक्म और अतिसूच्मके 
भेदसे ६ भेद हैं | पृथिवी, तेल भादि, छाया, आतप आदि, चक्षुके सिवाय शेष चार इन्द्रियोंके विषय, कार्मण 
वर्गणा और हच णुकस्कन्ध ये अतिस्थूछ आदि स्कन्धोंके उदाहरण हैं । अणके कारण अण और कार्यअणके भेदसे 
दो भेद हैं । पृथिवी, जल, अग्नि और वायु इन चार घातुओंकी उत्पत्तिका जो कारण है उसे कारण परमाणु 
और कार परमाणु कहते हैं.॥ परमाणुका लक्षण इस प्रकार कहा है-- 

अत्तादि अत्तगज्झं भत्तंतं णेव इंदिये गेज्ञं । 

अविभागी ज॑ दब्बं परमाणु' त॑ विजाणाहि ॥ २६ 0 

वही जिसका आदि है, वही मध्य है, वही अन्त है, जिसका इन्द्रियोंके द्वारा ग्रहण नहीं होता तथा 

जिसका टूसरा विभाग नहीं हो सकता उसे परमाणु जानना चाहिये । 


इस परमाणुमें एक रस, एक रूप, एक गनन्‍व, और शीत उचष्णमेंसे कोई एक तथा स्निग्ध और रुक्षमैं- 
से कोई एक इस प्रकार दो स्पर्श पाये जाते हैं । दो या उससे अधिक परमाणुओंके पिण्डको स्कन्ध कहते हैं । 
अणु और स्कन्चके भेदसे पुद्गल द्रव्यके दो भेद हैं। 

जीव और पुद्गलके गमनका जो निमित्त है उसे धर्मद्रव्य कहते हैं। जीव और पुदूगलकी स्थितिका 
जो निमित्त हैं उसे अवम॑द्रव्य कहते हैं । जीवादि समस्त द्रव्योंके अवगाहका जो निमित्त है उसे आकाश कहते 
हैं । समस्त द्रव्योंकी अवस्थाओंके बदलनेमें जो सहकारी कारण है वह कालद्रग्य है। यह कालद्रव्य समय 
और आवलीके भेदसे दो प्रकारका होता है । अथवा अतीत, वर्तमान और भावी ( भविष्यत्‌ ) की अपेक्षा 
तीन प्रकारका हैं। संख्यात आवलियोंसे गुणित सिद्ध राशिका जितना प्रमाण है उतना अतीत कार है। वर्त॑- 
मानकाल समयमात्र हैं और भावी ( भविष्यत्‌ ) काछ, समस्त जीवराशि तथा समस्त पुदुगल द्वव्योंसे अनन्त 
गुणा है । 
«. .. नियमसारमें कालद्रव्य वर्णनकी ३१ और ३२वीं गाथामें परम्परागत अशुद्ध पाठ चला आ रहा है । 
संस्कृत टीकाक़ारका भी उस ओर लक्ष्य गया नहीं जान पड़ता है। ३१ वीं गाथामें 'तीदो संखेज्जावलिहद- 
संठाणप्पमाणं तु” ऐसा पाठ नियमसारमें है परन्तु गोम्मटसार जीवकाण्डमें 'तीदो संखेज्जावलिहदसिद्धाणं 
पमाणं.तु ऐसा पाठ हैं । नियमसारकी एतह्ठिपयक संस्कृत टीका भी भ्रान्त मारूम पड़ती है। रे२वीं 
गाथामें 'जोवादु पुरगलादो5णंतगुणा चावि संपदा समया” ऐसा पाठ है परन्तु इस पाठ्से समस्त अर्थ गड़- 
बड़ा गया है । इसका सही पाठ ऐसा है “जीवादु पुग्गलादो5णंतगुणा भावि संपदा समया” इस पाठके 
माननेपर भावी कालका वर्णन भी गाथोक्त हो जाता है और उसका जीवरकाण्डसे मेल खा जाता है । इस' पाठमें 
गाथाका अर्थ होता है कि भावीकाल जीव तथा पुदूगल राशिसे अनन्त गुणा है और संपदा अर्थात्‌ साम्प्रत-बर्त- 
मान काल समयमात्र है। लोकाकाममें-छोकाकाझके प्रत्येक प्रदेशोंपर जो कालाणु स्थित हैं वे परमार्थ-- 
निरचयकाल द्रव्य हैं । 'भावि' के स्थानपर 'चावि” पाठ लेखकोंके प्रमादसे आ गया जान पड़ता हैं । 

धर्म,'अधर्म, आकाश और काल इन चार द्रव्योंका परिणमन सदा शुद्ध ही रहता है परन्तु जीव और 
पुदूगल द्रव्यमें शुद्ध अशुद्ध--दोनों प्रकारका परिणमन होता है | मूर्त अर्थात्‌ पुद्गल द्रव्यके संख्यात असंख्यात 
और अनन्त प्रदेश होते हैं । धर्म, अधर्म और एक जीव द्रव्यसे, असंख्यात भ्रदेश होते हैं, लोकाकाशके भी 
अंसंख्यात प्रदेश हैं परन्तु समस्त आकाश अनन्त प्रदेश हैं। कालद्रव्य एक प्रदेशी हैं। उपयुक्त छह द्रव्योंमे 
पुदुगल द्रव्य मूर्त है, शेप पाँच द्रव्य अमूर्त हैं। एक जीव द्रव्य चेतन हैँ शेष पाँच द्रव्य अचेतन है । 
पुदूगलका परमाणु आकाशक जितने अंशको घेरता हैं उं से, प्रदेश कहते हैं । 
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(३ ) शुद्धभावाधिकार 
जब तत्त्वोंको हेय और उपादेय इन दो भेदोंमें विभाजित करते हैं तब परजीवादि बाह्य तत्त्व हेय हैं 


और कर्मरूप उपाधिसे रहित स्वकीय स्वयं अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा उपादेय हैं । जब तत्त्वोंको हेंय उपादेय तथा 
ज्ञेंय तीन भेदोंमें विभाजित करते हैं तव जीवादि वाह्य तत्त्व ज्ञेय हैं, स्वकीय शुद्ध आत्मा उपादेय है और 
उसका विभाव परिणमन हेय है । तात्पय यह है कि आत्मद्रव्यका परिणमन स्वभाव और विभावके भेदसे दो 
प्रकारका होता है। जो स्वमें स्वके निमित्तमे होता है वह स्वभाव परिणमन्त कहलाता है जैसे जीवका ज्ञान 
दर्शन रूप ग्रिगमन। और जो स्वमें परके निमित्तसे होता है वह विभाव परिणमन कहलाता है जैसे जोवका 
रागह्रेषादिरूप परिणमन। इन दोनों प्रकारके परिणमनोंमें स्वभाव परिणमन उपादेय है और विभाव परिणमन 
हेय है । 
शुद्ध भावाधिकारमें आत्माको इन्हीं विभाव परिणामोंसे पृथक्‌ सिद्ध करनेके लिये कहा गया है कि 
निशचयसे रागादिक विभाव स्थान, मान अपमानके स्थान, सांसारिक सुखरूप हर्षभावके स्थान, सांसारिक दुःख 
रूप अहषभावक स्थान, स्थितिवन्ध स्थान, प्रकृतिबन्ध स्थान, प्रदेशबन्ध स्थान, और अनुभाग वन्ध स्थान 
आत्माके नहीं हैं!। क्षायिक, क्षायोपशमिक, औपशमिक, और औदयिकभावके स्थान आत्माके नहीं हैं। चातुर्ग- 
तिक परिभ्रमण, जन्म, जरा, मरण, भय, शोक, कुल, योनि, जीव समास तथा मार्गणा स्थान जीवके नहीं हैं । 
नहीं होनेका कारण यही एक है. कि ये परके निमित्तसे होते हैं ॥ यद्यपि वतंमानमें ये आत्माके साथ तन्मयी 
भावको प्राप्त हो रहे हैं तथापि उनका यह तन्‍्मयीभाव त्रेकालिक नहीं है । ज्ञानदर्शनादि गुणोंके साथ जैसा 
तैकालिक तन्मयीभाव हैँ वैसा रागादिकके साथ नहीं है। अग्निके सम्बन्धसे पानीमें जो उष्णता आई है वह यद्यपि 
पानीके साथ तन्मयीभावको प्राप्त हुई जान पड़ती हैं तथापि अग्निका सम्बन्ध दूर हो जानेपर नष्ट हो जानेके 
कारण वह सर्वथा तन्मयीभावको प्राप्त नहीं होती । यही कारण है कि शीतस्पर्श तो पानीका स्वभाव कहा 
जाता है और उष्ण स्पर्श विभाव । 
स्वभावकी दृष्टिसि आत्मा निर्देण्ड---मनवचन कायके व्यापाररूप योगसे रहित, निह्वन्द्र, निर्मम, 
निष्कलंक, नीराग, निद्वेप, निमू ढ़, निर्भय, निर्ग्रन्य, निःशल्य, निर्दोष, निष्काम, निःक्रोध, निर्मान और निर्मद 
हैं। रूप रस गन्ध स्पर्श, स्त्रो-पुरुष-नपुंसक पर्याय, संस्थान तथा संहनन जीवक नहीं हैं । तात्पर्य यह है कि 
आत्मा, द्रव्यकर्म भावकर्म और नोकर्मसे रहित है। आत्मा रस रूप गन्ध और स्पर्शके रहित है, चेतना गुण- 
वाला है, शब्द रहित है, अलिज्भ ग्रहण है, और अनिर्दिष्ट संस्थान है। स्वरूपोषादानकी अपेक्षा आत्मा 
चेतनागुणसे सहित है और पररूपापोहनकी अपेक्षा रसरूपादिसे रहित है । + 
स्वभाव दृष्टिसे कहा गया हैं-- ट 
जारिसया सिद्धप्पा भवमल्लिय जीव तारिसा होंति । 
जरमरणजम्ममुक्‍्का अद्वगुणालंकिया.. जेण ॥ ४७॥ 
अर्थात्‌ जैसे सिद्ध जीव हैं वैसे ही संसारस्थ जीव भी हैं । जैसे सिद्ध जीव जरा मरण और जन्मसे रहित 
तथा अष्टगुणोंसे अलंकृत हैं वेसे ही संसारी जीव भी जरामरणादिसे रहित तथा अष्ट गुणोंसे ' अलंकृत हैं । 
यहाँ इतना स्मरण रखना आवश्यक है कि यह कथन मात्र स्वभाव दृष्टिसे है वर्तमानकी व्यक्ततासे नहीं । 
संसारी जीवमें सिद्ध परमेष्ठीके समान होनेकी योग्यता है। इसका इतना ही तात्पर्य हैं। वर्तमानमें जीवका 
_संसारी पर्याय रूप अशुद्ध परिणमन चल रहा हैं। चूंकि एक कालमें एक ही परिणमन हो सकता है अतः 
१. णो खश्यमावठाणा णो खयडवृसम सहाव ठाणा वा। 
ओदइयमावठाणा णो उत्रसमणे सहाव ठाणा वा॥ ४१ ॥ नियमधार 


प्रैस्तांचनोा ४९, 
जिस समय जीवका अशुद्ध परिणमन चल रहा है उस समय शुद्ध परिणमनका अभाव ही है परन्तु शुद्ध परिण- 
भनकी योग्यता जीवमें सदा रहतो है इसलिये अशुद्ध परिणमनके समय भी उसका शुद्ध परिणमन कहा जाता 
है। वर्तमानमें जन्मजरामरणके दुःख भोगते रहनेपर भी संसारी जीवको सिद्धात्माके सदृश कहनेका तात्पर्य 
इतना हैं कि आचार्य इस जीवको आत्मस्वरूपकी ओर आक्ृप्ट करना चाहते हैं। जैसे किसी धनिक व्यक्तिका 
पुत्र, माता पिताके मर जानेपर स्वकीय संपत्तिका बोध न होनेसे भिखारी बना फिरता है; उसे कोई ज्ञानी 
पुरुष समझाता है कि तूं भिखारी क्यों वन रहा है, तूँ तो अमुक सेठके समान लक्षाधीश है, अपने धनको प्रास- 
कर इस भिखारी दशासे मुक्ति पा। इसी प्रकार अपने ज्ञान दर्शन स्वभावकों भूलकर यह जीव वर्तमानकी 
अगुद्ध परिणतिमें आत्मीय बुद्धि कर दुखी हो रहा है, उसे ज्ञानी आचार्य समझाते हैं--अरे भाई ! तूँ तो सिद्ध 
भगवान्‌के समान है, जन्म मरणके चक्रको अपना मानकर दुखी क्यों हो रहा है ? आचार्यके उपदेशसे निकट 
भव्यजीव अपने स्वभावकी ओर लक्ष्य बनाकर सिद्धात्माके समान शुद्ध परिणततिको प्राप्त कर छेते हैं परन्तु दीर्ष 
संसारी जीव स्वभावकी ओर लक्ष्य न देनेके कारण इसी संसारमें परिभ्रमण करते रहते हैं। शुद्धभावाधिकारमें 
शुद्धभावकी ओर भी आत्माका रूच्य जावे इसो अभिश्नायसे वर्णन किया गया है ! यह कथन द्रव्याथिकनयकी 
अपेक्षा है। पर्यायाथिकनयकी अपेक्षा वर्तमानमें जीवकी जो पर्याय है उससे नकारा नहीं किया जा रहा है | 
मात्र उस ओरसे दृष्टिको हटाकर स्वभावकी ओर छगानेका प्रयास किया गया हैं । 

सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यवचारित्र और सम्यक्‌ तप ये चारों उपाय स्वभावदृष्टिको प्राप्त करनेमें 
परम सहायक हैं। इसीलिये इन्हें प्राप्त करनेका पुरुपार्थ करना चाहिये। विपरीताभिनिवेशसे रहित आत्मतत्त्व- 
का. जो श्रद्धान है वह सम्यग्दर्शन है। संशय विभ्रम तथा अनध्यवसायसे रहित आत्मतत्त्वका जो ज्ञान है वह 
सम्यग्ज्ञान हैं । आत्मस्वरूपमें स्थिर रहना सम्यकचारित्र है और उसीमें प्रतमन करना सम्यकतप है । यह 
निश्चयनयका कथन है । चल, मलिन और आग्राढ़ दोपोंसे रहित तत्त्वोंका श्रद्धान करना सम्यग्दर्शन है 
हेयोपादेय तत्त्वोंकी जानना सम्यग्शान है। महात्रतादि रूप आचरण सम्यकचारित्र है और उपवासादि तप 
करना सम्यकूतप है । यह व्यवहारनयका कथन है । 

कार्यकी उत्पत्ति वहिरड्भ और अन्तरज्भ कारणोंसे होती है अतः सम्यक्त्वकी उत्पत्तिके बहिरज्भ और 
अन्तरज्ध कारणोंका कथन करते हुए श्री कुन्दकुन्द स्वामीने कहा है--- हु 

समत्तस्स णिमित्तं जिणसुत्तं तस्य जाणया पुरिसा | 
अन्तरहेऊ भणिदा दंसगमोहस्स खय पहुदी ॥ ५३ ॥ 

अर्थात्‌ सम्यर्दर्शतका वाह्य निमित्त जिनागम तथा उसके ज्ञाता पुरुष हैं और अन्तरज्भू निमित्त दर्शन- 
मोहकमंका क्षय भादिक है । 

अन्तरज्भ निमित्तके होनेपर कार्य नियमसे होता है परन्तु बहिरज्ज निमित्तके होनेपर कार्यकी उत्पत्ति 
होनेका नियम नहीं है। हो भी औौर नहीं भी हो । 

इस अधिकारमें कर्मजनित अशुद्ध भावोंको अनात्मीय बतलाकर स्वाश्रित शुद्धभावको आत्मीय बत- 
लाता है । ' ह 
(४ ) व्यवहार चारित्राधिकार 

इस अधिकारमें अहिंसा, सत्य, अचौयं, ब्रह्मचर्य, अपरिश्रह इन पाँच महात्रतोंका, ईर्या भाषा एपणा 
आदान निक्षेपण और प्रतिष्ठापन इन पाँच समितियोंका, मनोगुप्ति वचनगुप्ति और कायगुप्ति इन तीन गुप्तियों- 
का तथा अरहंत सिद्ध आचार्य उपाध्याय और साधु इन पाँच परमेण्ठियोंका स्वरूप बतलाया गया है। हिसा असत्य 
चोरी व्यभिचार और परिप्रह ये पाँच पापके पनाछे हैं। इनके माध्यमसे आत्मामें कर्मोका आख़ब होता हैं अतः 

हि 
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इनका निरोब करना सम्यक्‌ चारित्र है। पाँच पापोंका पूर्ण त्याग हो जानेपर पाँच महात्रत प्रकंट होते हैँ उनकी 
रक्षाके लिये ईर्या आदि पाँच समितियों और तीन गुप्तियोंका पालन करना आवश्यक है। महाक्तोंकी रक्षा 
लिये प्रवचन--आगममें इन आठकों माताकी उपमा दी गई है इसीलिये इन्हें अष्ट प्रवचन मातृका कहा गया 
है । व्यवहारनयसे यह तेरह प्रकारका चारित्र कहलाता है । इस अधिकारमें इसी व्यवहार चारित्रकां वर्णन हैं । 
(५ ) परमार प्रतिक्रमणाधिकार | 
इस अधिकारमें कर्म और नोकर्मसे भिन्न आत्मस्वरूपका वर्णन करते हुए सर्वप्रथम कहां गया हैं कि 
“मेँ नारकी नहीं हैं, तिर्यश्व नहीं हूँ, मनुष्य नहीं हूँ, देव नहीं हूँ, गुणस्थान मार्गणा तथा जीव समास नहीं 
हैँ, न इनका करनेवाला हूँ, न करानेवाला हूँ, और न अनुमोदना करनेवाला हूँ । वाल्वृद्ध आदि अवस्थाएं 
तथा राग द्वेप मोह क्रोव मान साया और लोभ रूप विकारी भाव भी मेरे नहीं हैं । मैं तो एक ज्ञायकस्वभाव 
वाला स्वतन्त्र जीव द्रव्य हूँ” “इस प्रकार भेदाम्यास करनेसे जीव मव्यस्थ होता है और मध्यस्थ भावसे 
चारित्र होता है। उस चारित्रको दृढ़ करनेके लिए प्रतिक्रमण होता है। यथार्थमें प्रतिक्रमण किसके होता 
है ? इसका कितना स्पष्ट वर्णन कुन्दकुन्द स्वामीने किया है | देखिये-- 
मोत्तण वयणरथणं रागादीभाववारणं किच्चा। 
अप्पाणं जो झायदि तस्स दु होदित्ति पडिकमर्ण ॥ ८३ ॥ 
जो वचनरचनाको छोड़कर तथा रागादिभावोंका निवारण कर आत्माका व्यान करता हैं उसके प्रति- 
क्रमण होता है और ऐसे परमार्थ प्रतिक्रमणके होनेपर ही चारित्र निर्दोप हो सकता है । 
(६ ) निरचय प्रत्याख्यानाधिकार 
प्रत्याख्यानका अर्थ त्याग है। यह त्याग विकारी भावोंका ही किया जा सकता है स्वभावका नहीं 
--ऐसा विचार करता हुआ जो समस्त वचनोंके विस्तारको छोड़कर शुभ-अशुभ भावोंका मिवारण करता है 
तथा आत्माका ध्यान करता है उसीके प्रत्याज्यान होता है। शुभ-अशुभ भाव, इस जीवके आत्मध्यानमें 
बाधक हैं अतः प्रत्याश्यान करनेवालेको सवसे पहले शुभ-अशुभ भावोंको समझ उन्हें दुर करनेका भ्रयास 
करना चाहिये । निरचय प्रत्याव्यातकी सिद्धिके लिये आचार्य महाराजने इस प्रकारकी भावनाओंका होना 
आवदयक वतलाया है-- 
ममत्ति. परिवज्जासि निम्मत्तिमुवद्दिदो । 
आलंवण्ं चर मे आदा अवसेसं च वोसरे॥ ९० ॥ 
में निर्ममत्व भावको प्राप्त कर ममत्व भावको छोड़ता हूँ । मेरा आहम्बन मेरा आत्मा ही है, शेप 
आल्म्बनोंको मैं छोड़ता हूँ । 
आदा खु मज्झ णाणे आदा मे दंसणे चरित्ते य। 
आदा पच्चसखाणे आदा मे संबरे जोगे॥ १००॥ 
मेरे ज्ञानमें आत्मा है, मेरे दर्शनमें आत्मा है, मेरे चारित्रमें आत्मा है, मेरे प्रत्याश्यानमें आत्मा है 
सेरे संवर तथा योग--शुद्धोपयोगमें आत्मा है । ' 
एगो मे सासदो अप्पा णाणदंसणरूक्खणों | 
सेसा में वाहिरा भावा सब्त्रे संजोगलक्खणा ॥ १०२॥ 


ज्ञान दर्शन स्वभाव बाला एक आत्मा ही मैरा है। परपदार्थके संयोगसे होने वाले-शेप संव भाव 
मुझसे वाह्म हैँ--मेरे स्वभावभूत नहीं हैं । 


न 


प्रस्तावना ५१ 


सम्म॑ में सव्वभूदेसु वेर॑ मज्ञं ण केणवि। 
' आसाए वोसरित्ता णं समाहि पडिवज्जए || १०४॥ 
सब जीवोंमें मेरे साम्यभाव है, किसीके साथ मेरा वैरभाव नहीं है, मैं सब. आश्याओंको छोड़कर 
निरचयसे समाधिको प्राप्त होता हूँ । 
णिवकसायस्स दंतस्स सुरस्स ववसायिणों। 
संसारभयभीदस्स पच्चक्खाणं सुहं हवे || १०५ ॥ 
जो कपाय रहित है, इन्द्रियोंका दमन करने वाला है, शूरवीर है, उद्यमवन्त है, और संसारके भयसे 
भीत हैँ उसीके सुखस्वरूप प्रत्याख्यान होता है । 


( ७ ) परमालोचनाधिकार 


परमालोचना किसके होती है ? इसका उत्तर देते हुए कहते हैं--- 
णोकस्मकम्मरहियं विहावगुणपज्जएहि वदिरित्ति । 
अप्पाणं जो झायदि समणस्सालोयणं होदि॥ १०७॥ 
जो नोकर्म और कर्मसे रहित तथा विभावगुण और पर्यायोंसे भिन्न आत्माका ध्यान करता है ऐसे 
श्रमण--मुनिके ही आलोचना होती है । 
आग्रममें १. आलोचन २. आलुज्छन ३. अविकृतीकरण और ४. भावशुद्धिके भेदसे आलोचनाके चार 
अज्भ कहे गये हैं। इन अंग्रोंके पृथक्‌ू-पृथक्‌ लक्षण इस प्रकार हैं-- 
जो पस्सदि अप्पाणं समभावे संठवित्तु परिणाम । 
आलोयणमिदि जाणह परम जिणंदस्स उबएसं।॥ १०९॥ 
जो जीव अपने परिणामको समभावमें स्थापित कर आत्माको देखता है--अनुमवता है वह आलोचन 
ऐसा जिनेन्द्र भगवानका उपदेश जानो । 
कम्ममहीरुहमूलच्छेदसमत्थी. सकीयपरिणामो । 
साहीणो समभावों आलुझ्छणमिदि समुहिट्ठं ॥ ११० ॥ 
कर्मझूप वृक्षका मूलच्छेद करनेमें समर्थ जो समभावरूप स्वाबीन निज परिणाम है वह आलुण्छण है। 
कम्मादो अप्पाणं भिण्णं भावेद्द विमलगुणणिलयं। 
मज्झत्यभावणाएं वियडीकरणं त्ति_ विण्णेयं )] १११॥ 
जो मध्यस्थभावनामें स्थित हो कर्मसे भिन्‍न तथा निर्मलगुणोंके आलुयस्वरूप अपनी आत्माका ध्यान 
करता है वह अविक्ृतिकरण है अर्थात्‌ ऐसा विचार करना कि कर्मोद्यजनित विकार मेरे नहीं हैं । 
मदमाणमायलोह॒विवज्जियभावो दु भावसुद्धित्ति। 
परिकहियं भव्वाणं लोयालोयप्पदरिसीहि ॥ ११२॥ 
मद मान माया और लोभसे रहित जो निजका भाव है वही भावशुद्धि है ऐसा सर्वत्र जिनेन्द्र भगवानूने 
भव्यजीवों के लिये कहा है । 
व्यवहारनयसे भूतकाल सम्बन्धी दोपोंका पश्चात्ताप करना प्रतिक्रमण हैं। वर्तमानकाल सम्बन्धी 
दोपोंका निराकरण करना आलोचना है और भविष्यतृकाल सम्बन्धी दोषोंका त्याग करना प्रत्याख्यान है । 
व्यवहारनय सम्बन्धी प्रतिक्रणादिकी सफलता तब ही हैं जब निश्चयसम्बन्धी श्रतिक्रमणादि प्राप्त हो जावे | 


५ बुन्दकुन्द-भारती 


( ८ ) शुद्धनिश्चयप्रायश्चित्ताधिकार 
व्यवहारदृष्टिसे प्रायश्चित्तके अनेकरूप सामने आते हैं परन्तु निश्चयनयसे उसका क्या रूप होना चाहिये 
इसका दिव्दर्शन श्रीकुन्दकुन्दाचायने इस अधिकारमें किया है। वे कहते हैं कि ब्रत, समिति झील और संयम- 
रूप परिणाम तथा इन्द्रियदमनका भाव ही वास्तविक प्रायश्चित्त हैं। यह प्रायश्चित्त निरन्तर करते रहना 
चाहिये । आत्मीय गुणोंके द्वारा विकारीभावोंपर विजय प्राप्त करना सच्चा प्रायश्चित्त है। इसीलिये कहा है--- 
कोहं खमया माणं समहवेणज्जवेण मायं च। 
संतोसेण य लोहू जयदि खु ए चहुविहकसाए ॥ ११५॥ 
क्षमासे क्रोधको, मार्दवसे मानको, आर्जबसे मायाको और संतोपसे छलोभको--इस प्रकार श्रमण इन 
चार कपायोंको जीतता है । 
कपाय विकारीभाव हैं, उनके रहते हुए प्रायश्चित्तकी कोई प्रतिष्ठा नहीं होती, इसलिये क्षमादिगुणोंके 
द्वास कपायरूप विकारीभावोंको जीतनेका उपदेश दिया गया है। इसी अधिकारमें कहा है कि अधिक कहनेसे 
क्या, उत्कृष्ट तपश्चरण ही साथधुओंका प्रायश्चित्त है। यह प्रायद्िचत्त उनके अनेक कर्मोके क्षयका हेतु है । 
अनल्तानन्त भवोंमें इस जीवने जो शुभाशुभ कर्मोंका समूह संचित किया है वह तपदचरण रूप प्रायक्चित्तके 
द्वारा ही नष्ट हो सकता है, इसलिये तपथ्चरण अवश्य ही करना चाहिये । ध्यान भी प्रायश्चित्तका सर्वोपरि- 
रुप है क्योंकि यह जीव आत्मस्वरूपके आलम्बनसे ही समस्त विकारीभावोंका परिहार कर सकता है । ध्यात- 


का फल बतलाते हुए कहा है कि जो शुभअशुभ वचनोंकी रचना तथा रागादि भावोंका निवारण कर आत्माका 
ध्याव करता है उसके अवश्य ही प्रायर्चित्त होता है। 


(९ ) परमसमाधिअधिकार 


॥॒ आत्मपरिणामोंका स्वरूपमें सुस्थिर होता परमसमाधि है। इसकी प्राप्ति भी आत्मध्यानसे ही होती 
हू कहा है-- 


वयणोच्चारणकिरियं_ परिचत्ता वीयरायभावेण | 
जो झायदि अप्पाणं परमसमाही हे तस्स॥ १२२ ॥ 
की 2 मृत्ति असम है उसके लिए वनवास, आतापनयोग आदि कायवलेश, नाना प्रकारके 
, और अध्ययन तथा मौन आदि हु ते हैं नहीं ँ 
फेक आदि क्या छाम पहुँचा सकते हैं? अर्थात्‌ कुछ भी नहीं । कुन्दकुन्दके वचन 
कि काहदि वणवासो कायकिलेसो बिचित्त उबवासो । 
नरक अज्ञयणमौणपहुदी. समदारहियस्स समणस्स ॥ १२४॥ 
सामायिक और परमसमाधिको पर्यायवाचक मानते 
हि हुए कुन्दकुन्द स्वामीने १२५-.... 
28035 स्पष्ट किया है कि स्थायी सामायिक किसके हो सकती है ? परम समाधिका अधिजर व 
कल हक भाव यह है कि जो समस्त सावच्--पापसहित कर्मोसे विरक्त है, तीन गुप्तियोंका धारक है 
को 5728 308 करन वाला है, जो समस्त त्रस स्थावर जीवोंमें समतामाव रखता है जिसकी आत्मा सदा 
हैक हक र तपमें छीन रहती हैं, राग भौर हेप जिसके विकार उत्पन्न नहीं कर सकते जो आत्तरोद्र 
2 अर चंदा दूर रहता है, जो पुण्य और पाप भावका निरन्तर त्याग करता है और जो धर्म्यं तथा 
ु ४ सतत घारण करता है उसीके स्थायी सामायिक---परमसमाधि हो सकती है अन्यके नहीं । 


प्रस्तावना ५३ 


( १० ) परमभक्ति अधिकार 
भजन भक्तिः! इस व्युत्तत्तिके अनुसार उपासनाकों भक्ति कहते हैं। 'पृज्यानां गुणेष्बनुरागो 
भेक्ति:! पूज्य पुरुषोंके गुणोंमें अनुराग होना भक्ति है यह भक्तिका वाच्चार्थ है। सर्वश्रेष्ठ भक्ति निवृंतिभक्ति है 
अर्थात्‌ मुक्तिकी उपासना है। निर्वृतिभक्ति, योगभवित--शुद्धस्वरूपके ध्यानसे सम्पन्न होती है। निर्वृति 
भव्ति किसके होती हैं? इसका समाधान दुल्दवुन्द स्वासीके शब्दोंमें देखिये-- 
सम्मत्तणाणचरणे जो भत्ति कुणद सावगो समणो 
तस्स दु णिव्वुदिभत्ती होदित्ति जिणेहि पण्णत्तं ॥ १३४ ॥ 
जो श्रावक अथवा श्रमण, सम्यर्दर्शन सम्यरज्ञान और सम्यक्चारित्रकी भक्ति करता है उसीके 
निर्वुति भक्ति होती है ऐसा जिनेन्द्र भगवानने कहा है । 
योगभक्ति किसके होती हैं ? इसका समाधान देखिये-- 
रागादीपरिहारे भप्पाणं जो दु जुंजदे साह। 
सो जोग भत्तिजुत्तो इदरस्स य कह हवे जोगो ॥१३७॥ 
जो साधु अपने आपको रागादिके परिहारमें लगाता है अर्थात्‌ रागादि विकारी भावोंपर विजय प्रात 
करता हैँ वही योगभक्तिसे युक्त होता हूँ | अन्य साधुके योग कैसे हो सकता है ? 
( ११) निरचयपरमावश्यकाधिकार 
जो अन्यके वश नहीं है वह अवश है तथा अवशका जो कार्य है वह आवश्यक है। अवश--सदा 
स्वाबीन रहनेवाला श्रमण ही मोक्षका पात्र होता हैं। जो साधु शुभ या अशुभभावमें छीन है वह अवश्य नहीं 
है किन्तु अन्यवश है, उसका कार्य अजब्यक कैसे हो सकता है ? जो परभावको छोड़कर निर्मल स्वभाववाले 
आत्माका ध्यान करता हैं वह्‌ आत्मवश--स्ववश--स्वाधीन है उसका कार्य आवश्यक कहलाता है । आवश्यक 
प्राप्त करनेके लिये कुन्दकुन्द स्वामी कितनी महत्त्वपूर्ण देशना देते हैं, देखिये--- 
आवास जइ इच्छसि अप्प सहावेसु कुणदि थिरभाव॑। 
तंण दु सामण्णगुणं संपुण्ण॑ होदि जीवस्स ॥ १४७ ॥ 
है श्रमण ! यदि तू आवद्यककी इच्छा करता है तो आत्मस्वभावमें स्थिरता कर, क्‍योंकि जीवका 
श्रामण्य-भ्रमणपन उसीसे संपूर्ण होता है । 
और भी कहा है कि जो श्रमण आवश्यकसे रहित है वह चारित्रसे भ्रष्ट माना जाता है इसलिये 
पूर्वोक्त विधिसे आवश्यक करना चाहिये। आवश्यकसे सहित श्रमण अन्तरात्मा होता है और आावश्यकसे रहित 
श्रमण वहिरात्मा होता है | 
समना, वन्दना, स्तुति, प्रतिक्रमण, स्वाध्याय और कायोत्सर्ग ये छह आवश्यक कहलाते हैं, इनका 
यथार्थ रीतिसे पान करनेंवाला श्रमण हो' यथार्थ श्रमण है । 


( १२ ) शुद्धोपयोगाधिकार 
इस अधिकारके प्रारम्भमें ही कुन्दकुन्दस्वामीने निम्नलिखित महत्त्वपूर्ण गाथा लिखी है-- 
जाणदि पस्सदि सब्ब॑ ववहारणयेण केवली भगवं | 
केवलणाणी जाणदि पस्सदि णियमेण अप्पाणं॥ १५५॥ 


केव॒रज्ञानी व्यवहारनयसे सबको जानतें देखते हैं परन्तु निश्चयनयसे आत्माको ही जानते देखते हैं । 


पड वुल्दकुन्द-भारती 


इस कथनका फलितार्थ यह नहीं लगाना चाहिये कि केवली, निश्चयनयसे सर्वज्ञ नहीं हैं मात्र आत्मज्ञ 
हैं, क्योंकि आत्मज्ञतामें ही सर्वज्ञता गर्भित है । वास्तवमें आत्मा किसी भी पदार्थकों तव ही जानता हैँ जबकि 
उसका विकल्प आत्तामें प्रतिफलित होता है। जिस प्रकार दर्पणमें प्रतिविम्बित घटपटादि पदार्थ दर्पणरूप ही 
होते है उसी प्रकार आत्मामें प्रतिफलित प॒दार्थोके विकल्प आत्मरूप ही होते हैं। परमार्थसे आत्मा उन विकल्पों- 
से परिपूर्ण आत्माको ही जानता है अतः आत्मज्ञ कहलाता है । उन विकल्पोंके प्रतिफलित होनेमें लोकालोकके 
समस्त पदार्थ कारण होते हैं अतः व्यवहारसे उन सबका भी ज्ञाता अर्थात्‌ सर्वेज्ञ, द्रष्टा अर्थात्‌ सर्वदर्शों 
कहलाता है | ॥ 

जव जीवका उपयोग--ज्ञानदर्शन स्वभाव, शुभअशुभ रागादिक विकारीभावषोंसे रहित हो जाता है तब 
वह शुद्धोपयोग कहा जाता है । परिपूर्ण शुद्धोपयोग ययाख्यात चारित्रका अविनाभावी है । यथाखरुयातचारित्रसे 
अविनाभावी शुद्धोपयोगके होनेपर वह जीव अन्तर्मुहर्तके अन्दर नियमसे केवलज्ञानी बन जाता है । इस अधि- 
कारमें चुन्दकुन्द स्वामीने ज्ञान और दर्शनके स्वरूपका सुन्दर विइलेषण किया है । 


इसी शुद्धोपपोगके फलस्वरूप जीव अष्टकर्मोका क्षयकर अव्यावाघ, अनिन्द्रिय, अनुपम, पुण्य पापके 
विकल्पसे रहित, पुनरागमनसे रहित, नित्य, अचलछ और परके आलम्बनसे रहित निर्वाणको प्राप्त होता है । 
कर्मरहित आत्मा छोकाग्र तक ही जाता है क्योंकि धर्मास्तिकायका अभाव होनेसे उसके आगे गमन नहीं हो 
सकता । 


अष्टपाहुड 


प्रसिद्ध है कि कुन्दकुन्द स्वामीने चौरासी पाहुडोंकी रचना की थी पर वे सब उपलब्ध नहीं हैं । 
संस्कृत टीकाकार श्री श्रुतसागर सूरिको सर्वप्रथम इसके १. दंसण पाहुड २. चरित्त पाहुड ३. सुत्त पाहुड 
हि बोब पाहुड ५. भाव पाहुड और ६. मोक्ख पाहुड ये छह पाहुड उपलब्ध हुए होंगे इसलिये उन्होंने इन- 
पर संस्कृत टीका छिखकर “पट्प्राभृतस्र' के नामसे उनका संकलूत कर दिया और माणिकचन्द्र ग्रन्थमाला 
वम्बईसे उसका भकादान हुआ। पीछे चलकर शीलूपाहुड और लिंगपाहुड ये दो पाहुड और मिल गये इस- 
लिये पूर्वोक्त छह पाहुडोंमें जोड़कर सवका अष्ट पाहुड नामसे एक संकलन प्रकाशित किया गया । इन पर पं० 
जयचन्द्रजी छाबड़ाने हिन्दी वचनिका लिखी तथा वम्बई, दिल्‍ली और मारोठ आदि स्थानोंसे उसका प्रकाशन 
हआ। इन सवका संस्कृत और हिन्दी टीका सहित एक विद्ञा संकलन हमारे द्वारा संपादित होकर महा- 
कस 3 क हो चुका है। ये अष्टपाहुड स्वतन्त्र स्वतन्त्र ग्रन्थ हैं परन्तु एक संकलनमें प्रकाशित होने- 
2008 2 हा प्रन्थके रूपमें प्रसिद्ध हो गये हैं । यहाँ संक्षेपसे इन प्राभृत ग्रन्थोंका प्रति- 


(१) दंसण पाहुड 


की हक ३६ गाथाएं हैं। आत्माके समस्त गुणोंमें सम्यर्दर्शनकी महिमा सबसे महान्‌ है। सम्यग्दर्शन ही 
मूल कारण है ऐसी अुन्दकुल्द स्वाभीकी देशना है । -दंसण पाहुडके प्रारम्भमें ही वे लिखते हैं-- 
दंसणमूलो धम्मो उबइट्ो जिणवर्रेंहि सिस्साणं | 
न | ततं सोझण सकण्णे दंसणहीणो ण वंदिव्वो ॥२॥ 
“नन्द्र भगवानूने शिष्योंके लिये सम्यग्दर्शन मलक धर्मका उपदेश 
अतकर सम्यग्दबनसे रहित मनुप्यकी वन्दना नहीं करना चाहिये । 


: प्रस्तावर्नां ५५ 

जो मनुष्य सम्यग्दशनसे भ्रष्ट हैं वास्तवमें वे ही भ्रष्ट हैं क्योंकि सम्यग्दर्शनसे भ्रष्ट मनुष्यको निर्वाण- 
को प्राप्ति नहीं हो सकती किन्तु जो चारित्रसे भ्रष्ट हैं वे सम्यग्दर्शनका अस्तित्व रहनेसे पुन: चारित्रको प्राप्त 
कर निर्वाण प्राप्त कर सकते हैं । जो मनुष्य सम्यस्दर्शन रूपी रत्नसे भ्रष्ट हैं वे अनेक शास्त्रोंको जानते हुए 
भी आराधनासे रहित होनेके कारण उसी संसारमें परिभ्रमण करते रहते हैं। सम्यग्दर्शनसे रहित जीव 
करोड़ों वर्ष तक उग्र तपदचरण करनेके वाद भी वोधिको प्राप्त नहीं कर सकता जबकि भरत चत्रवर्तो जैसे 
भव्यजीव दीक्षा लेते ही अन्तमुंह्॒तके अन्दर केवछज्ञान प्राप्त कर छेते हैं ! जिस प्रकार मूलके नष्ट हो जाने- 
पर वृक्षके परिवारकी वृद्धि नहीं होती उसी प्रकार सम्यक्त्वके नष्ट हो जानेपर मनुष्यकी श्रीवृद्धि नहीं होती, 
वह निर्वाणकों प्राप्त नहीं कर सकता । 

स्वयं सम्यक्त्वसे रहित होकर भी जो दूसरे सम्यक्त्वसहित जीवोंसे अपनी पादवन्दना कराते हैं वे 
मरकर ढलूले और गंगे होते हैं अर्थात्‌ स्थावर होते हैं तथा उन्हें वोधिकी प्राप्ति दुर्लभ रहती हैं। इसी प्रकार 
जो जानकर भी लज्जा भय या गौरवके कारण मिथ्यादृष्टि जीवकी पादवन्दना करते हैं वे पापकी ही अनु- 
मोदना करते हैं, उन्हें भी वोधिकी प्राप्ति नहीं होती । 

कुन्दकुन्द स्वामीने बताया है कि सम्यक्त्वसे ज्ञान होता है, ज्ञानसे समस्त पदार्थोकी उपलब्धि होती है 
और समस्त पदार्थोकी उपलब्धिको प्राप्त मनुष्य श्रेय तथा अश्रेयकों जानता हैं । इसी दंसण पाहुडमें सम्यर्दृष्टि 
जीवका लक्षण वतलछाते हुए कहा है कि जो छहृद्रव्य, नौपदार्थ, पञुचास्तिकाय तथा सात तत्त्वोंका श्रद्धान करता 
हैं उसे ही सम्यग्दृष्टि जानना चाहिये । जीवादि पदार्थोका श्रद्धान करना व्यवहारनयसे सम्यर्दर्शन है और आत्मा 
का श्रद्धात करना निव्चय सम्यग्दर्शन हैं । वह सम्यग्दर्शन समस्त गुणरूपी रत्नोंमें सारभूत है तथा मोक्ष महल 
की पहली सीढ़ी है । 


जो असंयमी है वह वन्दनीय नहीं है भले ही वह वस्त्रसे रहित हो । बस्त्रका त्याग देना ही संयमकी 
परिभाषा नहीं है किन्तु उसके साथ सम्यग्दर्शनादि गुणोंका प्रकट होना ही संयमकी परिभाषा है । सम्यर्दर्शनादि 
गुणोंके बिना वस्त्ररहित और वस्त्रसहित--दोनों ही एक समान हैं, उनमें एक भी संयमी नहीं हैं । 


(२) चारित्र पाहुड 

चारित्र पाहुडमें ४४ गाथाएँ हैं। इनमें चारित्रका निरूपण किया गया है । चारित्र पाहुडका प्रारम्भ 
करते हुए कुन्दकुन्द महाराज कहते हैं कि मोक्षाराधनाका साक्षात्‌ कारण सम्यक्‌ चारित्र ही है। सम्यर्ज्ञान, 
सम्यग्दर्शन और सम्यकचारित्र आत्माके अविनाशी--अनन्त भाव है। इन्हींमें शुद्धता छानेके लिए जिनेन्द्र 
भगवानूने दो प्रकारके चारित्रका कथन किया है। चारित्रके दो भेद ये हैं--एक सम्यक्त्वाचरण और दूसरा 
संयमाचरण । निःशद्धित, निर्विचिकित्सित, अमूढ़दृष्टि, उपयूहन, स्थितिकरण, वात्सल्य और प्रभावना ये सम्य- 
क्त्वके आठ अंग हैं । इन आठ अंगोंमें विशुद्धताको प्राप्त हुआ सम्यक्त्व जिन सम्यकत्व कहलाता है। ज्ञान- 
सहित जिन सम्यवत्वका आचरण सम्यक्त्वाचरण नामका चारित्र है। इसे दर्शंनाचार भी कहते है । संयमा- 
चरणके सागार और अनगारके भेदसे दो भेद हैं | गृहस्थोंका आचरण सागाराचरण और मुनियोंका आचरण 
अनगाराचरण कहलाता है । सागाराचरणके दर्शन, न्रत, सामायिक, प्रोषध, सचित्तत्याग, रात्रिभक्तत्याग, 
ब्रह्मचर्, आरम्भत्याग, परिग्रहत्याग, अनुमतित्याग और उदिषटत्याग, ये ग्यारह भेद हैं, इन्हींको ग्यारह प्रतिमा 
कहते हैं। समन्तभद्राचार्यने र॒त्नकरण्ड श्रावकाचारमें जो ज़््यारह प्रतिमाओंका वर्णन किया हज मूछाधार 
यही माहूम होता है। सागार संयमाचरण, पाँच अभ्रन्नत, तीन गुणब्नतके भेदसे ; बारह भेंदोंमें विभाजित हैँ । 
उपयुक्त ग्यारह प्रतिमाओंमें इसी बारह प्रकारके सागाराचरणका पालन होता है । 


हा कुन्दकुन्द-भारती 


स्थृलहिसा, स्वूलमुषा, स्यूलचौय तथा परदार सेवनसे निवृत्त होना और परिग्रह तथा आरम्भका 
परिमाण करना--सीमा निश्चित करना--ये क्रमसे अहिसादि पाँच अणुव्रत हूँ। दशों दिशायमें यातायातका 
परिमाण करना, अनर्थंदण्डका त्याग करना और भोगोपभोगकी वस्तुओंका परिमाण करना-न्ये तीन गुणब्रत 
हैं! सामायिक, प्रोपव, अतिथिपूजा और सल्लेखना ये चार दीक्षान्रत हैं । तत्त्वार्थ सूत्रकारने दिव्व्रत, देशन्नत 
ओर अनर्थदण्डब्रत इन तीनको गुणब्रत तथा सामायिक प्रोषधोपवास, उपभोग परिभोग परिमाण और अतिथि 
संविभाग इन चारको शिक्षात्रत कहा है। समन्तभद्रस्वामीने दिग्न्नत, अनर्थदण्डन्रत और भोगोपभोग परिमाण 
इन्हें तीनगुणन्रत, तथा सामायिक, देशावकाशिक, प्रोपधोपवास और वैयावृत्य इन्हें चार शिक्षात्रत कहा है । 
इन दोनों आचारयोने सल्लेखनाका वर्णन अलगसे किया हैं। 


पश्च इन्द्रियोंकी वश करना, पद्च महाव्रत धारण करना, पदञ्च समितियोंका पालन करना और तीन 
गुप्तियोंको धारण करना यह अनगाराचरण अर्थात्‌ मुनियोंका चारित्र है। मनोज्ञ और अमनोज्ञ विपयोंमें राग- 
द्रेप न कर मव्यस्थभाव धारण करना स्पर्शनादि पाँच इन्द्रियोंका वश करना है । हिंसादि पाँच पापोंका सर्वथा 
त्याग करना अहिसादि पाँच महात्रत है। ये महान्‌ प्रयोजनको साधते हैं, महापुरुष इन्हें धारण करते हैं अथवा 
स्त्रयं ये महान्‌ हैं इसलिये इन्हें महात्रत कहते हैं | इन अहिसादि ब्रतोंकी रक्षाके लिये पच्चीस भावनाएँ होती 
है। ये वही पच्चीस भावनाएँ है जिनके आधारपर तत्त्वार्थंसृत्रकारने सप्तमाध्यायमें अहिसादि ब्रतोंकी पाँच- 
पाँच भावनाओंका वर्णन किया है। ईर्या, भाषा, एपणा, आदान और निक्षेप ये पाँच समितियाँ हैं। ग्रन्थान्तरों- 
में आदान निक्षेपको एक समिति मानकर प्रतिष्ठापन अथवा व्युत्स्ग नामकी अलग समिति स्वीकृत की गई है। 

इस तरह संयमाचरणका वर्णन करनेके वाद कुन्दकुन्द स्वामी ने कहा हैं कि जो जीव परम श्रद्धासे 
दर्शन, ज्ञान और चारित्रको जानता हैं वह शीघ्र ही निर्वाणको प्राप्त होता है । 
सुत्तपाहुड" 


कुत्त धाहुड--मूत्र प्राभृतमें २७ गाथाएँ हैं। प्रारम्भमें सूश्रकी परिभाषा दिखलाते हुए कहा गया हैं कि 
अरहत भगवानूने जिसका अर्थ रूपसे निरूपण किया है, गणधर देवोंने जिसका गुम्फन किया है, तथा ज्ञास्त्रका 


अर्थ खोजना ही जिसका प्रयोजन है उसे सूत्र कहते हैँ । ऐसे सूत्रके द्वारा साधु पुरुष परमार्थकों साधते हैं । 


सूत्रकी महिमा वतलाते हुए कहा है कि. सूत्रको जानने वार पुरुष शीघ्र ही भव--संसारका नाश करता है । 


जिस प्रकार सूत्र अर्थात्‌ सृतसे रहित सुई नाशको प्राप्त होती है उसी प्रकार सूत्र आगम ज्ञानसे रहित मनुष्य 
नाशको प्राप्त होता है। जो जिनेन्द्र प्रतिपादित सूत्रके अर्थको, जीवाजीवादि नाना भ्रकारके पदार्थोंको और हेय 
तथा उपादेयको जानता है वही सम्यर्दृष्टि है निइचय नयसें आत्माका शदझ 


23 शुद्ध स्वभाव उपादेय---प्रहण करनेके 
योग्य हैं और अशुद्ध--रागादिक विभाव भाव हेय--छोड़नेके योग्य है। व्यवहार सयसे मोक्ष तथा उसके 
सावक सवर ओर निर्जरा तत्त्व उपादेय हैं 


| हैं त्वा अजीब, आाल़्ब और वन्वतत्त्व हेय हैं। जिनेन्द्र भगवानने 
जिस चूतका कथन किया है वह व्यवहार तथा निश्चयरूप है। उसे जानकर हो योगी वास्तविक सुखको प्राप्त 
होता हैं तथा पापपुक्षको नष्ट करना है। सम्यक्त्वके विना हरिहर तुल्य भी मनुष्य स्वर्ग जाता है और 
वहांसे आकर करोड़ों भव धारण करता है परन्तु मोक्षको प्राप्त नहीं होता । 


रे डसी चुत्त पाहुडमें कहा है कि जो मुनि, सिहके समान निर्भय रहकर उत्हृष्ट चारित्र धारण करते हैं, 
नेक प्रकारक व्रत उपवास आदि करते हैं, तथा गाचाय बादिके गुरुतर भार धारण करते हैं परन्तु स्वच्छन्द 


प्रवत्ति करते ् डे. प् 
---.... «आय आागम की आजा का उल्लच्भुन कर मनचाही अ्रवृत्ति करते हैं वे पापको प्राप्त होते हैं 


4. कुछ अन्दोंने चारित्र १ुड और रत्त पाहुडमें ऋममेद है । 


प्रेस्तावँनां ५७ 


तथा मिथ्यादृष्टि कहलाते हैं । कुन्दकुन्द स्वामीने इस सूत्रपाहुडमें घोषणा की है कि जिनेन्द्र भगवानने नि््रन्थ 
मुद्राको ही मोक्षमागं कहा है, अन्य सब प्रकारके सवस्त्र--सपरिस्रह वेष मोक्षके अमार्ग हैं । निर्गरन्थ साधुओंके 
बालके अग्नभागकी अनीके वबरावर भी परिम्नरह नहीं है, इसलिये वे एक ही स्थानपर पाणिपात्रमें श्रावकके 
द्वारा दिये हुए अन्नको ग्रहण करते हैं | मुनि, नग्नमुद्राको धारण कर तिलतुषके वरावर भी परिग्रहकी भ्रहण 
नहीं करते । यदि कदाचित्‌ ग्रहण करते हैं तो उसके फलस्वरूप निगोदकों प्राप्त होते हैं। जिनशासनमें 
तीन लिजु ही कहे गये हैं-- एक निर्भनन्थ साधुका, दुध्तरा उत्कृष्ट श्रावकोंका और तीसरा आयिकाओंका । 
इनके सिवाय अन्यलिज् मोक्षमार्गमें ग्राह्म नहीं हैं । वस्त्रधारी मनुष्य, भले ही तीर्थंकर हो, सिद्ध अवस्थाको 
प्राप्त नहीं हो. सकता । तीर्थंकर भी तब ही मोक्षको प्राप्त होते हैं जब वस्त्ररहित होकर निर्भन्थमुद्रा धारण 
करते हैं। स्त्रीके निर्मनन्थ दीक्षा संभव नहीं है इसलिये वह उस भवसे मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकती । 


(४ ) बोधपाहुड 

इसमें ६२ गाथाएँ हैं। जिनमें आयतन, चैत्यगृह, जिनप्रतिमा, दर्शन, जिनविम्ब, जिनमुद्रा, ज्ञान, 
देव, अर्हन्त तथा प्रन्नज्याका स्वरूप समझाया है। प्रन्नज्याका वर्णन करते हुए मुनिचर्याका वहुत ही मार्मिक वर्णन 
किया है। उन्होंने कहा है कि जो ग्रह तथा परियग्रहके मोहसे रहित है, वाईस परीषहोंकी जीतनेवाली है, 
कषायरहित है तथा पापारम्भसे वियुक्त है ऐसी प्रव्नज्या--दीक्षा हो सकती है । जो शत्रु और मित्रमें समभाव 
रखती है, प्रशंसा-निन्दा, छाभ-अछाभममें समभावसे सहित है तथा तृण और सुवर्णके वीच जिसमें समानभाव 
होता है वही भ्रश्नज्या कहलाती है। जो उत्तम-अनुत्तम घरों तथा दरिद्र और संपन्न व्यक्तियों में निरपेक्ष है; 
जिसमें निर्धभ और सधन--सभीके घर आहार लिया जाता है वह प्रव्नज्या है) जिसमें तिरुतुपमात्र भी परि- 
ग्रह नहीं रहता, सर्वदर्शी भगवानूने उसीको प्रन्नज्या कहा है। इस बोधपाहुडके अन्तमें कुन्दकुन्द स्वामीने अपने 
आपको भद्रवाहुका शिष्य बत॒लाते हुए उनका जयकार किया हैं। इस संदर्भभी पिछले साम्यमें समन्वयात्मक 
चर्चा विस्तारसे की गई है । 


(५) भावपाहुड 

इसमें १६३ गाथाएँ हैं। कुन्दकुन्द महाराजने मद्भलाचरणके वाद कहा है कि भाव ही प्रथम ल्ज्ि 
है, बरव्यलिज्ध परमार्थ नहीं हैँ अर्थात्‌ भावलिज्जुके बिना द्रव्यलिंग परमार्थकी सिद्धि करनेवाला नहीं है । गुण 
और दोषोंका कारण भाव ही है । भाव विशुद्धिके लिये बाह्य प्रिग्रहका त्याग किया जाता है । जो आम्यन्तर 
परिग्रहसे सहित है उसका बाहच त्याग निष्फल है। भावरहित साधु यद्यपि कोटिकोटि जन्म तक हाथोंकों नीचे 
लटका कर तथा वस्त्रका परित्यागकर तपर्चरण करता हैं तो भी सिद्धिको प्राप्त नहीं होता । भावके विना इस 
जीवने नरकादि गतियों में दुःख भोगे हैं। भावके बिना इस जीवने अनन्त जन्म धारण कर माताओंका इतना 
दूध पिया है कि उसका परिसाण समस्त समुद्रोंके सलिकसे भी अधिक है। भावोंके बिना इस जीवने मरण कर 
अपनी माताओंको इतना रुलाया है कि उनके नेत्रोंका जल समस्त समुद्रोंके जलसे कहीं अधिक हो जाता है | 
भावोंके बिना इस जीवने अन्तर्मुहृर्तमें छयासठ हजार तीन सौ छत्तीस वार जन्ममरण प्राप्त किया है । 
मुनिको भावशुद्धिके लिये प्रेरित किया गया है। भव्यसेन मुनि अर्ज 


बाहुबली तथा मधुपिज्धके दृष्टान्त देकर मु 
और पूर्वके पाठी होकर भी भावश्रमण अवस्थाको भराप्त नहीं हो सके और शिवभूति मुनि मात्र तुपमापका 


बारवार उच्चारण करते हुए केवलज्ञानी वन गये । निष्कर्पके रूपमें कुन्दकुन्द स्वामीने वतलाया हैं कि भावसे 
नरन हुआ जाता है। बाहयकिंग रूप मात्र नर्त॒वेषसे क्या साथ्य है ? भावसहित द्रव्यलिगके द्वारा ही कर्म- 


प्रकृतियोंके समूहका नाश होता है. । 
८ 


५८ कुन्दकुन्द-भारती हु 
भावलिगी साथु कौन होता है ? इसके उत्तरमें कहा है--जो शरीर कं पट बे 338 
कपायसे पूर्णतया निर्मुकत है, तथा जिसकी आत्मा आत्मस्वरुपमें लीन है वही साधु भा ल् कक 
भार्वारुगी साधु विचार करता है कि 'ज्ञानदर्शन छक्षणवाला एक नित्य आत्मा ही मेरा है, ' सर 
होनेवाले भाव मुझसे वाहयभाव हैं, वे मेरे नहीं हैं /“ जिनधर्मकी उत्कृष्टताका वर्णन करते हुए कह 5 
जिस प्रकार स्त्ोमें हीरा और वृक्षोंके समूहमें चन्दन उत्कृष्ट है उसी प्रकार धर्मोमें, संसारको आटे 
जिनवर्म उत्कृष्ट है। पृण्य और धर्मकी पृथक्ता सिद्ध करते हुए श्री कुन्दकुन्दाचार्य कहते हैं कि हक क 
शुभकार्योमें ब्रतसहित प्रवृत्ति करना पुण्य है, ऐसा जिनमतमें जिनेन्द्रदेवने कहा हैं और मोह तथा क्षोभसे र' । 
आत्माका जो परिणाम है वह धर्म है। धर्मका यही लक्षण इन्होंने 'चारित्रं खलु धम्मो' इस गाथा द्वारा हा 
चन सार में कहा है। लोकमें जो पुण्यको धर्म कहा जाता है वह कारणमें कार्यका उपचार कर कहा जाता हैं 


(६ ) मोवसपाहुड 


इसमें १०६ गाथाएँ हैं। मंगछाचरण और प्रतिज्ञा वाक्यके अनंतर उस अर्थ--आत्तद्रव्यकी 
महिमा गाई गई है जिसे जानकर योगी अव्यावाध अवन्त सुखको प्राप्त होता है। वह आत्मद्रव्य, वहिरात्मा, 
अन्तरात्मा ओर परमात्माके भेदसे तीन प्रकारका कहा गया है। उनमें वहिरात्माक्ों छोड़ने और अन्तरात्माके 
उपायसे परमात्माके ध्यान करनेकी वात कही गई है। इन्द्रियाँ वहिरात्मा हैं अर्थात्‌ इच्द्रियोंक समूह स्वरूप 
शरीरमें आत्म बुद्धि करना वहिरात्मा है, आत्म संकल्प अन्तरात्मा है और कर्मकलंकसे विमुक्त जब पर- 
मात्मा हैं। वहिरात्मा--मूढ़ दृष्टि जिनस्वरुपसे च्युत होकर स्वकीय शरीरको ही आत्मा समझता है। किलर 
अज्ञान उसके मोहको बढ़ाता है । इसके विपरीत जो योगी दरीरसे निरपेक्ष, नि्वन्द, निर्मल और निरहंकार 
रहता है वही निर्वाणको प्राप्त होता है । परद्रव्यमें रत रहनेवाला जीव नाना प्रकारके कर्मोसे वेंघता है और 


परद्रव्यसे विरत रहने वाला नाना कर्मोसे छूटता है, यह वन्ध और मोक्ष विषयक संक्षेपमय जिनोपदेश है! 
तपसे स्वर्ग सभी प्राप्त करते हैं पर जो ध्यानसे स्वर्ग प्राप्त करता हैं उसका स्वर्ग प्राप्त करना कहलाता हैं । 
ऐसा जीव परभव में शाइ्वत सुख--समोक्षको प्राप्त होता है । । 


भ्रत और तपके द्वारा स्वर्ग प्राप्त कर लेता अच्छा है किन्तु नरकके दुःख भोगना अच्छा नहीं है, 
वंयोंकि छाया और धूपमें वैठकर इष्ट स्थानकी प्रतीक्षा करने बालोंमें महान्‌ अन्तर हैं? । जो व्यवहारमें सोता 
है वह आत्मकार्यमें जागता है और जो आत्मकार्यमें जागता है वह व्यवैहारमें सोता है। जिस प्रकार स्फटिक 
मणि स्वभावसे शुद्ध है. परन्तु परद्रव्यके संयोगसे विभिन्‍न वर्णका हो जाता है उसी प्रकार जीव स्वभावसे 
शुद्ध है परन्तु परद्र्यके संयोगसे रागादियुक्त हो जाता हैं। अज्ञानी जीव उम्र तपके द्वारा अमेक भवोंसें जिन- 
कर्मोको खिपाता है, तीन गुप्तियोंका घारी ज्ञानी जीव उन्हें अन्तमुंहुर्तमें खिपा देता है। जिसका ज्ञान, चारित्र 
से रहित हैं और जिसका तप, सम्यग्दशनसे रहित है उसको ल्ज्ि प्रहण--मुनिवेप धारण करनेसे क्या होने 
वाला है ? आत्मज्ञानके विना बहुत शास्त्रोंका पढ़ना बालश्षुत है और जात्मस्वभावके विपरीत चारित्र 
पालन करना बालचारित्र है । 


विजन लन्‍जजलज++> »« 





१. पृथादिसु वयस॒हिय॑ पुण्णं हि जिणेहि सासणे भणिय॑। है 
मोहबजोद विहीणों परिणामों अणणों पम्मो || ८१ ॥ ह 

३. चर बयतेवेद्दि सम्गो मा दुबखं होठ निरय इयरेहिं। . 
टादातबह्डिवां. पढिपालताण . मुम्मेय ॥ श्ष 
वर ज्रतैः पर्द देव॑ नाज्तैवंत नारकस । 


'-नो पद 
छायातपस्थयोमेंद: मतिपालयतोमंहान्‌ ॥ ३ ॥ 


“--एष्टोपदेश 


श्रस्तावना ह हि 


इत्यादि विविध उपदेशोंके साथ मोक्षका स्वरूप तथा उसकी प्राप्तकि साधन बतछाये गये हैं । इन 
छह पाहुडोंपर श्री श्रुतसागर सूरिक्ृत संस्कृत टीका है । | 
(७) छिज्ध पाहुड 

इसमें वाईस गाथाएँ है। मंगलाचरण और प्रतिज्ञा वाक्यकी प्रथम गाथासे इसका पूरा नाम श्रमण 
लिज् पाहुड है, ऐसा प्रकट होता है। श्रमणका अर्थ मुनि है, इसमें मुनियोंके लिख अर्थात्‌ वेषकी चर्चा 
की गई है। बताया गया है कि रत्नन्रय धर्मसे ही लिज्ध होता है। अर्थात्‌ लिज्भकी सार्थकता रत्वन्रय रूप 
धर्मसे है। मात्र लिज्र धारण करनेसे धर्मकी प्राप्ति नहीं होती । जो पापी जीव जिनेन्द्रदेवके लिड्धकों धारण 
कर लिज़ीके यथार्थ भावकी हँसी कराता है वह यथार्थ वेषको नष्ट करता है । जो निर्मन्थ लिज्भ धारण कर 
नाचता है, ग़ाता हैं और बजाता है वह पापी पशु है, श्रमण नहीं है। जो लिझ्गः धारण कर दर्शन ज्ञान और 
चारित्रको उपधान तथा ध्यातका आश्रय नहीं बनाता है किन्तु इससे विपरीत आर्तध्यान करता है वह अनन्त 
संसारी बनता हैं। जो मुन्ति होकर कांदर्पी आदि कुत्सित भावनाओंको करता है और भोजनमें रस विषयक 
गृत्नता करता है वह मायावी पशु है, मुनि नहीं है । जो मुनिलिद्धु धारण कर अदत्त वस्तुका ग्रहण करता है 
अर्थात्‌ दातारकी इच्छाके बिना अड़ कर किसी वस्तुकों छेता है तथा परोक्षदृषण लगाकर दूसरेकी निन्‍्दा 
करता है वह चोरके समान है। जो स्व्रीसमूहके प्रति राग करता है तथा दूसरोंको दोष छगाता है वह पशु 
है, मुनि नहीं है। जो पुंश्चछी स्त्रियोंके घर भोजन करता है तथा उनकी प्रशंसा करता है वह बालस्वभावको 
प्राप्त होता है और भावसे विनष्ट है अर्थात्‌ द्रव्यलिज्धी है। अन्तमें कहा गया है कि जो मुनि सर्वज्ञ देवके 
द्वारा उपदिष्ट धर्मका पालन करता है वही उत्तम स्थानको प्राप्त होता है । 


(८ ) सील पाहुड 

ह इसमें ४० गाथाएं हैं । प्रथम ही भगवान्‌- महावीरको नमस्कार कर शीलगुणोंके वर्णन करनेकी 
प्रतिज्ञा की गई है। बताया गया है कि शीर और ज्ञानमें विरोध नहीं है किन्तु सहभाव हैं। शीलके बिना 
विषय, ज्ञानको नष्ट कर देते हैं । ज्ञान बड़ी कठिनाईसे जाना जाता है तथा जानकर उसकी भावना और भी 
अधिक कठिनाईसे होती है। जब तक यह जीव विषयोंमें छोच रहता है तब तक ज्ञानको नहीं जानता और 
जशञानको जाने बिना विषयोंसे विरक्‍त जीव; पुरातन कर्मोंको नष्ट नहीं कर सकता । चारित्रहित ज्ञान, दर्शन 
रहित लिज्ज ग्रहण और संयमरहित तप ये सभी निरणथंक हैं । जिस प्रकार सुहागा और नमकके लेपसे फूँका 
हुआ स्वर्ण शुद्ध हो जाता है उसी प्रकार ज्ञानरहूपी जलके द्वारा जीव शुद्ध हो जाता है। यदि कोई ज्ञानसे 
गरवित होकर विषयोंमें राग करता है तो यह ज्ञानका अपराध नहीं है किन्तु उस मन्दबुद्धि पुरुषका अपराध 
है। जो शीलकी रक्षा करते हैं, दर्शनसे शुद्ध हैं, दृढ़चारित्रको धारण करते हैं और विषयोंसे विरक्त रहते 
हैं उन्हें नियमसे निर्वाणकी प्राप्ति होती है। शीलरूरहित मनुष्यका जन्म निरर्थक है । 


वारसणुवेवा 
इसका संस्कृत नाम द्वादशानुप्रेक्षा है । ९१ गाथाओंके इस ग्रंथमें वैराग्योत्पादक द्वादश अनुप्रेक्षाओंका 
वहुत ही सुन्दर वर्णत हुआ है। “अनु +प्र +ईक्षणं अलुप्रेक्षा” इस व्युलत्तिके अनुसार पदार्थके स्वरूपको' 
प्रकर्षताके साथ बार-वार देखना--विचार करना अनुप्रेक्षा कहलाती है । ये अनुप्रेक्षाएँ लोकमें वारह भाव- 
नाओंके नामसे प्रचलित हैं । कुन्दकुन्द स्वामीने बारह अनुप्रेक्षाओंका क्रम इस प्रकार रकक्‍्खा है--- 
अद्ध्रुवमसरणमेगत्तमण्णसंसारलोगमसुचित्तं | 
आसवसंवरणिज्जरधम्मं॑ बोहिंच चितेज्जो ॥ २॥ 


*१० कुन्दकुन्द-भारती ह 

१ अध्यूुव २ अशरण ३ एकत्व ४ अन्यत्व ५ संसार ६ छोक ७ अशुचित्व ८ जाख्व ९ संवर १० 
निर्जरा ११ धर्म और १२ बोधि--इन भावनाओंका निरन्तर चिन्तन करना चाहिए । 

तत्वार्थ सूत्रकार श्री उमास्वामी महाराजने इन अनुप्रेक्षाओंके क्रममें कुछ परिवर्तन किया है | जैसे-- 

अनित्याशरणसंसारेकत्वान्यत्वाशुच्यात्रवसंवरनिर्ज रालोकबोधिदुर्लभधमस्वा स्यातत्वानुचिन्त- 
नमनुप्रेक्षा:' । 

१ अनित्य २ अशरण ३ संसार ४ एकत्व ५ अन्यत्व ६ अशुचि ७ आज्रव ८ संवर ९ निर्जरा १० 
लोक ११ वोधि दुर्लभ और १२ धर्म--इनके स्वरूपका चिन्तन करना बारह अनुप्रेक्षाएं हैं । 

आज आम जनतामें तत्त्वार्थसृत्रकारके द्वारा निर्धारित क्रम ही प्रचलित है । सम्भव है छत्दकी पर- 


' तनन्‍्त्रताके कारण कुन्दकुन्दस्वामीको अनुप्रेक्षाओंके क्रममें परिवर्तन करनेके लिये विवश होना पड़ा हो । पर 


उमास्वामीके सामने गद्यरूप रचना होनेसे छन्‍्दकी कोई विवह्ञता नहीं थी । 


इस भ्रन्थमें अनित्य आदि अनुप्रेक्षाओंके चिन्तन द्वारा श्रमणके वैराग्यभावको सुदृढ़ किया हैं। इसकी 
कुछ गाथाएँ स्वयं कुन्दकुन्द स्वामीके अन्य ग्रन्थोंमें पाई जाती हैं और कितनी ही गाथाएं उत्तरवर्ती ग्रन्थ- 
कारोंके द्वारा या तो 'उक्तञ्च!ः कहकर उद्धुत की गई हैं या अपने ग्रन्थका अंग ही वना ली गई हैं। जैसे--- 
दंसणभट्टा भट्टा दंसणभट्टस्स णत्थि णिव्वाणं। 
सिज्ञ॑ति चरियभट्टा दंसणभट्टा ण सिज्ञंति ॥ १९ ॥ 
यह गाथा दंसणपाहुडकी तीसरी गाथा है । ह 


सब्बे वि पोग्गला खलु एगे भुत्तुज्ञिया हु जीवेण | 
असयं अणंतखुत्तो . पुग्गलपरियट्टसंसारे ॥ २५ ॥ 
सव्वम्हि लोयखेत्ते कमसो तें णत्थि ज॑ ण उप्पण्णं | 
उग्गाहणेण बहुसो परिभमिदों खेत्तसंसारे॥ २६॥ 
अवसप्पिणिउवसप्पिणिसमयावलियासू णिरवसेसासु। 
जादो मुदो य बहुसोी परिभमिदों कालसंसारे॥ २७॥ 
णिरयाउजहण्णादिसु जाव दु उवरिल्लया दु गेवेज्जा । 
मिच्छत्त संसिदेण दु बहुसो वि भवद्ठधिदी भमिदों ॥ २८ ॥ * 
सब्बे पयडिट्टिदिओ अणुभागप्पदेसबंधठाणाणि | 
जीवो मिच्छत्ततसा भमिदों पुण भाव संसारे॥ २०॥ 
ये गायाएं पूज्यपाद स्वामीने सर्वार्थिसिद्धि द्वितीयाध्यायके 'संप्तारिणो मुक्ताइच” इस सूत्रमें उद्धृत 
की हैँ और उन्हींका अनुसरण जीवकाण्डकी संस्कृत टीकाकी भव्यमागंणामें किया गया हैं । 
णिच्चिदरधादु सत्त य तरुदसविर्यलिदिएसु छच्चेव | 
सुरणिरयतिरियचउरो चोहंसमणुए सदसहस्सा ॥ ३५॥। 
यह गाथा भी सर्वार्थसिद्धिमें पूज्यपाद स्वामीने 'सचित्तशीतसंवुताः सेतरा मिश्राइचेकदस्त- 
द्योनय: इस सूत्रकी व्याख्यामें उद्धृत की है। यही गाथा जीवकाण्डकी ८९ वीं गाथा वन गई है। 


इगतीस सत्त चत्तारि दोण्णि एक्केकक छक्कचदुकप्पे । 
तित्तियएक्केक्केदियणामा उड्ुआदि तेसट्टी ॥ ४१ ॥ 


प्रस्तावना ६१ 


यह गाथा त्रिकोकसारकी ४६३वीं गाथा बन गई है तथा बृह॒द्‌ द्रव्य संग्रहको लोकभावनामें 'उक्तञ्च' 
कहकर उद्धत की गई है। , 
तत्त्वार्थयृत्रकारने ब्रत--अणुन्नत और महाक्नतोंका शुभास्रवममें वर्णन किया है परन्तु कुन्दकुन्द स्वामीने 
पंचमहव्वयमणसा अविरमणणिरोहणं हवे णियमा | 
कोहादि आसवाणं दाराणि कसायरहियपल्‍्लगेहिं ॥ ६२॥ 
इस गाथा द्वारा कहा हैं कि अहिसादि पाँच महान्रतोंके परिणामसे हिंसादि पाँच प्रकारके अविरमणका 
निरोध नियमसे हो जाता है भर्थात्‌ इसे संवरका कारण बतलाया है। इसी प्रकार जीवकाण्ड और बृहद्‌ 
द्रव्य संग्रहमें भी ब्नतकों संवरमें परिगणित किया गया है। ब्रतमें प्रवृत्ति और निवृत्ति दोनों रहती हैं । 
तत्त्वार्थसूत्रकारने प्रवृत्ति अंशको प्रधानता देकर उसका आख़वमें वर्णन किया है और कुन्दकुन्द तथा 
तेमिचन्द्राचार्यने निवृत्ति अंशको प्रधानता देकर संवरमें सम्मिलित किया है । 
- शुभोपयोगकी प्रवृत्ति सर्वथा निःसार नहीं है, उससे अशुभोपयोगका निराकरण होता है और शुद्धो- 
पयोगके द्वारा शुभोपयोगका विरोध होता है--यह भाव कुन्दकुन्द स्वामीने निम्न गाथामें प्रकट किया है-- 
सुहजोगस्स पवित्ती संवरणं कुणदि असुहजोगस्स | 
सुहजोगस्स णिरोहो सुद्धुवजोगेण संभवदि॥ ६३ ॥ 
निर्जरानुप्रेक्षाकी निम्नलिखित गाथा स्वामीकार्तिकेमानुप्रेक्षाकी १०४ वीं गाथा बन गई है-- 
सा पुण दुविहा णेया सकालूपक्का तवेण कयमाणा। 
चदुगदियाणं पठमा वयजुत्ताणं हवे विदिया।॥ ६७॥ 
घर्ममावनाकी निम्नाद्धित गाथा भी उत्तरवर्ती आचार्योके द्वारा अपने भ्रन्थोंका अंग बनाई गई है--« 
दंसगवय सामाइयपोसहसच्चित्तरायभत्ते य। 
बम्हारंभपरिगह अणुमणमुदििदुदेसविरदेदे ॥ ६५ ॥ 
यह गाथा वसुनन्दिश्रावकाचारमें चतुर्थ नम्बरकी गाथा बन गई है । 
उत्तमक्षमादि दशधर्मोके वर्णनमें कुन्दकुन्द स्वामीने सत्यधर्मका वर्णन पहले किया है और शौचधर्मका 
उसके वाद । परवर्ती ग्रन्थकारोंमं किसीने शौचका वर्णन पहिले किया है और किसीने सत्यका | जैसे--- 
परसंतावयकारणवयणं मोत्तुण सपरहिदवयणं। 
जो वददि भिक्‍खु तुरियो तस्स दु धस्मो हवे सच्च॑ ॥ ७४ ॥ 
कंखाभावणिवित्ति  किच्चा वेरुगभावणाजुत्तो । 
जो वट्टद परममुणी तस्स दु धम्मों हवे सोच्चं ॥ ७५ ॥ 
इस 'वारसणुवेक्खा' के अन्तमें कुन्दकुन्द स्वामीने अपना नाम भी दिया है। जैसे 
, इदि णिच्छयववहार॑ जं भणियं कुंदकुंदमुणिणाहे। 
जो भावद सुद्धमणो सो पावइ परमणिव्वाणं ॥ ९१ ॥ 
यह रचना अल्पकाय होनेपर भी आत्मकल्याणकी भावनासे परिपूर्ण होनेके कारण अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण है। , 


दर कुन्दकुल्द-भारती 
भत्तिसंगहो 
सिद्धभक्तिकी संस्कृत टीकामें टीकाकार श्रीप्रभाचन्द्रने लिखा है कि 'संस्क्ृताः सर्वा भक्तयः पुज्यपाद- 
स्वामिक्ृताः प्राक्ृतास्तु कुन्दकुन्दाचायक्ृता: ।' 
संस्कृत भाषाकी समस्त भक्तियाँ पृज्यपाद स्वामीक्ृत हैं और प्राकृतकी समस्त भक्तियाँ कुन्दकुन्दाचार्य 
कृत हैं। प्रभाचन्द्रजीके इस उल्लेखके आधारपर ही यहाँ प्राकृत भाषाकी निम्नलिखित भक्तियोंका संग्रह 
किया गया है-- 


१. सिद्धभक्ति २. श्रुतभक्ति ३. चारित्रभक्ति ४. योगिभक्ति ५. आचार्यभक्ति ६. निर्वाणभक्ति 
७. पंचपरमेष्ठिभक्ति और ८. तीर्थंकरमक्ति | 


ये भक्तियाँ प्राकृत-प्रयात्मक हैं। इन सबके अन्तमें अंचलिका रूपसे 'इच्छामि भत्ते” आदि संक्षिप्त 
गद्य भी दिया गया है। नन्‍्दीश्वरभक्ति और शान्तिभक्ति केवल गद्यमें हैं इन्हें सम्मिलित कर लेनेसे दश भक्तियाँ 
हो जाती हैं । समाजमें 'दशभक्ति संग्रह' नामसे इनके अनेक संस्करण प्रकाशित हुए हैं। ये भक्तियाँ मुनियोंके 
नित्यपाठमें सम्मिलित हैं । भक्तियोंका विषय उनके नामसे ही स्पष्ट है । 


अभार प्रदर्शन 


इस तरह हम देखते हैं कि कुन्दकुन्द स्वामीने अपने समस्त प्रन्थोंमें जो तत्त्वका निरूपण किया है 
वह मुमुक्षु मातवके लिए अत्यन्त ग्राह्म है। कुन्दकुन्द स्वामीकी वाणी सितोपछ-मिश्रीके समान सव ओरसे- 
शब्द, अर्थ और भावकी दृष्टिसे सुमधुर है । इनके ग्रन्थोंका स्वाध्याय विद्वत्समाजमें बड़ी श्रद्धासे होता है। 
कितने हो विद्वानोंमें इन ग्रंथोंके पुण्यपाठक्नी परम्परा प्रचलित है। पुण्यपाठके समय अर्थपर भी दृष्टि जा 
सके इस अभिप्रायसे प्रत्येक गाथाओंके नीचे उनका सरल भापामें संक्षिप्त हिन्दी अर्थ दिया गया है । जहाँ 
आवश्यक प्रतीत हुआ वहाँ भावार्थ भी दिया गया है। प्रस्तावनामें कुन्दकुन्द स्वामीके जीवन पथका यथा- 
दाक्‍्य परिचय दिया गया है। साथ ही प्रत्येक ग्रन्थका संक्षिप्त सार भी दिया है। इसे मनोयोगसे पढ़नेपर 
प्रन्थका पूर्ण भाव हृदय पर अद्धित हो जाता है। प्रत्येक ग्रन्थका सार देनेसे यद्यपि प्रस्तावनाका कलेवर 
बढ़ गया है तो भी ऐतिहासिक गुप्तियोंक्रे विस्तारकी अपेक्षा इसे देना मैंने सारथंक समझा, क्योंकि जनसावारण 
इससे लाभ उठा सकता है । परिशिष्टमें प्रत्येक ग्रन्थोंकी पृथक्‌-पृथक्‌ अनुक्रमणिकाएँ तथा प्रारम्भमें प्रत्येक 
ग्रन्थकी पृथकू-पुथक विपय सूचियाँ भी दो गयी हैं इससे प्रत्येक अध्येताको इष्ट विषयके अन्वेपण में साहाय्य 
प्राप्त होगा । 


प्रस्तावना लेखमें श्रीमान्‌ स्व० आचार्य जुगल किशोरजी मुख्त्यारके पुरातन वाक्य सूची, श्री मान्‌ 

पं० कैलाशचन्द्रजी शास्त्रीके - कुन्दकुन्द प्राभृत संग्रह और श्रीमात्‌ डा० ए० एन० उपाध्यायके प्रवचनसारकी 

प्रस्तावनासे ययेष्ट सामग्री लो गई है इसलिए इन सबका मैं अत्यन्त आभारी हूँ। इसका प्रकाशन श्री १०८ 

चारित्र चक्रवर्ती आचार्य शान्तिसागर दि० जैन जिनवाणी जीर्णोद्धारक संस्थाकी ओरसे हो रहा है 
इसलिये उसके मंत्री श्रो वालचन्द्र देंवचन्द्रजी शहा तथा अन्य अधिकारियोंका आभार मानता हूँ । श्रीमान्‌ 
पं० जिनदासजी शास्त्री सोलापुरने पाण्डुलिपिका सूद्रम दृष्टिसि अवछोकन कर उक्त संस्थाको भ्रकाशित करने 
की आज्ञा दी इसलिए उनका आभारी हूँ। श्री ब्रह्मचारिणी 'प्मश्री' सुमति वाई शहा सोलापुरका भी 

* आभारी हूँ जिनको ओररणासे इस ग्रंथके प्रकाशनकी ओर संस्थाके मंत्री महोदयका ध्यान आहृष्ट हुआ । श्री 
पं० उदयचन्द्रजी सर्वदर्शनाचार्य एम० ए० प्राध्यापक हिन्दू विववविद्यालय वाराणसी और श्री. १० महादेव 


। : प्रसताव्ों ६३ 
जी चतुर्वेदीने ध्रफ देख कर इसके सुन्दर प्रकाशनमें जो सहयोग दिया है उसके लिए इनके प्रति आभार प्रकट 
करता हूँ । जिनवाणीके संवर्धन, संरक्षण, संशोधन और प्रकाशनमें जो भाग लेते हैं उन सबके प्रति मेरे हृदय 
में अगाव श्रद्धाका भाव है । 


मैं अल्पज्ञानी तो हूँ ही, साथमें मुझे अन्य अनेक कार्योमें व्यस्त रहना पड़ता है इससे सम्पादन तथा 


अनुवादमें त्रुटि रह जाना संभव है इसके लिए मैं ज्ञानीजनोंसे क्षमाप्रार्थी हूँ। मेरे द्वारा जिनवाणीके अर्थमें 
विपर्यास न हो इसका हृदयमें सदा भय रहता है । 
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सोक्षमार्गमें गृहीत साधुओंका 


२९२ 


वर्णन ८०-८४ २९२-२९३ 
जिनवचतन ही सिद्धिके कारण हैं. ८५ २९३ 
सम्यक्त्ववंत्त जीव ही आठ कर्मोंका 

क्षय करता है ८६-८७ २९३ 


कुंन्दंकुंन्द-भारती 


गाथा पृष्ठ 
अधिक कहनेसे क्या ? जो जीव 
सिद्ध हुए हैं, हो रहे हैं और 
आगे होंगे वह सम्यक्त्वकी 
ही महिमा हैँ ८८ 
जिन्होंने स्वप्ममें भी सम्यवत्वको 
मलिन नहीं किया वे वन्य हैं। ८९ 
सम्यक्त्व वया हैं और किसके 
होता है ? 
मिथ्यादृष्टि कौन होता है ? और 
उसका फल क्या है ? ९२-९७ २९४-२९५ 
जो साधु मूलगुणको छोड़कर वाह्म 
कर्म करता है वह जिनलिख्- 


२९७४ 
२९४ 


९०-९१. २९५ 


का विराधक है ९८ २९५ 
आत्मस्वभावसे विपरीत प्रवृत्ति 

करनेवाले साधुको वाह्मकर्म 

क्या लाभ पहुँचा सकते हैं ९९-१०० २९५ 
स्वकीय शुद्ध सुखमें .अनुरक्त रहने- 

वाले साधुका वर्णन १०१ २९५ 
उत्तम स्थानको कौन साधु प्राप्त 

करता है ? १०२ २९६ 
तीर्थकर भी जिस आत्मतत्त्वका 

ध्यान करते हैं उसके ध्यान 

करनेका उपदेश १०३ २९६ 
अरहंत आदि पंचपरमेष्ठी जिस 

आत्मामें स्थित हैं वही आत्मा 

मेरे लिये शरण है १०४ २९६ 
सम्यग्दर्शनादि चार आराघनाएँ 

जिस आत्मामें स्थित हैं वही 

आत्मा मेरे लिये शरण है. १०५ २९६ 
मोक्षपाहुडका समारोप १०६ २९६ 

लिग पाहुड ( लिड्भ प्राभृत ) 

सज्भुलाचरण भर प्रतिज्ञा वाक्य १ २९६ 


घ॒र्मसे हो लिझ्ुः होता है, भाव मु 
रहित लिज्भधसे क्या होनेवाला है? २ २९७ 


विषय-सूची 


गाथा. प्रष्ठ 
जो पापमोहित जीव जिनवरका 


लिज्धू धारणकर उसका उप- 
हास कराता है वह यथार्थ 


लिज्भको नष्ट करता है ३ २९७ 
यथार्थ लिद्ध का उपहास कराने- 

वाले कार्योंका वर्णन ४-७ २९७ 
अन्तर्ष्यान करनेवाला साधु अनन्त 
संसारका पात्र होता है ८ २९८ - 
जो जिनलिज्ग धारणकर दूसरोंको 

विवाद सम्बन्ध जोड़ता है वह 

नरकको प्राप्त होता है ९ २९८ 


कुलिज्वियोंका विस्तारसे वर्णन १०-२१ २९८-३०० 
लिड्भ प्राभूतका समारोप र्२ 


३०० 


सीलपाहुड ( शीलगप्राभृत ) 


३०१ 
३०१ 


भद्धंलाचरण और प्रतिज्ञा वाक्य १ 
शील और ज्ञानका विरोध नहीं है. २ 
ज्ञान, आत्मभावना और विषय 
विरकित उत्तरोत्तर कठिन हैं. रे 
विषयोंके वशीभूत जीव ज्ञानको 
नहीं प्राप्त होता और विषयों- 
से विरक्‍त जीव विना ज्ञांतके 
कर्मोका क्षय नहीं कर सकता ४ 
चारित्रसे हीन ज्ञान, दर्शनसे रहित 
लिजुग्रहण और संयमसे रहित॑ 
तप निरथंतक है ५्‌ 
चारित्रसे शुद्ध ज्ञान, दर्शनसे विशुद्ध 
लिज्ध ग्रहण और संयमसे 
सहित तप अल्प होनेपर भी 
महाफलदायक है ६ 
ज्ञानको प्रासकर जो विपयोंमें लीन 
रहते हैं वे चातुर्गतिक संसार- 
में भ्रमण करते रहते हैं ७ 
विषयोंसे विरवकर्त जीव, ज्ञानको 
प्राप्तकर संसारको छेंदते हैं. ८ 
श्र 


३०१ 


३०९१ 


३०१६ 


३०२ 


३०२ 


३०२ 


८९, 
गाथा. पृष्ठ 
जिस प्रकार सुहागासे स्वर्ण निर्मल 
होता है उसी प्रकार ज्ञान- 
जलसे आत्मा निर्मल होता है. ९ ३०२ 
यदि कोई मन्दवुद्धि पुरुष ज्ञान 
गवित होकर विपयोंमें प्रवृत्ति 
करते हैं तो यह ज्ञानका अप- 
राध नहीं हैं १० ३०२ 
ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तपसे 
ही निर्वाण होता हैं ११ ३०२ 
शीलके रक्षक, सम्यक्त्वसे शुद्ध एवं 
दृढ़ चारित्रके धारक जीवोंको 
निर्वाण नियमसे प्राप्त होता है. १२ ३०३ 
इप्ट-लद्यको देखनेवाले विपयोंमें 
मोही जीव भी मार्गको प्राप्त 
कहे जाते हैं १३ ३०३ 
शीोल, ब्रत और ज्ञानसे रहित जीव 
आराधक नहीं है १४ ३०३ 
शील गुणसे रहित जीवोंका मनुष्य 
जन्म निरर्थक है १५ ३०३ 
शील ही उत्तम श्रुत है १६ ३०३ 
शील गुणसे सुशोभित मनुष्योंके 
देव भी प्रिय होते हैं और 
शीरू रहित मनुष्य तुच्छ होते 
हैँ १७ ३०३-३०४ 
उत्तम श्ीकके धारक मनुष्योंका 
जीवन सुजीवन है १८ रे०४ 
जीव दया, इन्द्रिय दमन आदि 
शीलका परिवार है १९ ३०४ 
शील मोक्षका सोपान हैं २० ३०४ 
विपय, विपसे भी अधिक दुःख 
दायक हैं २१-२२ ३०४-३०५ 


विपयासक्त जीव चारों गतियोंमें 


दुःख भोगते हैं २३. ३०५ 
तप और शीलके धारक मनुष्य 

विपय और विपको खलके 

समान नष्ट कर देते हैं श्ड.. ३०५ 


९0 
गाया पृष्ठ 
शील हो सबसें उत्तम है २५ ३०५ 
विषयी जीव अरहटठकी घड़ीके 
.. समानसंसारमें घूमते रहते हैं. २६ ३०६ 
ज्ञानी जीव, तप संयम और झीलके 
हारा ही कर्मोकी गाँठकों 
खोलते हैं २७. ३०६ 
जिस प्रकार जलसे समुद्रकी शोभा है 
उसी प्रकार शीलसे मनुष्यकी 
शोभा हैं २८ ३०६ 
यदि शीलके विना मोक्ष होता तो 
कुत्तों तथा गधा आदि पशुओं - 
को भी उसकी प्राप्ति होती. २९ ३०६ 
यदि विपयोंके लोभी ज्ञानी पुरुपको 


मोक्ष होता तो फिर दशपूर्व- - 
का पाठी रुद्र नरक क्‍यों गया ३०-३१ ३०६-३०७ 


कुन्दकुन्द-भारतो 


वारसणु पेतखा (ब्वावज्ानुप्रेक्षा) 


गाथा पुष्ठ 
मझुलाचरण गौर प्रतिज्ञावावय १ ३०९ 
वारह अनुप्रेक्षाओंके नाम र्‌ ३०९ 
अध्रुव अनुप्रेक्षा ३-७ ३०९-३१० 
अदशरण अनुप्रेक्षा ८-१३ ३१०-३११ 
एकत्व अनुप्रेक्षा १४-२० ३११-३१२ 
अन्यत्वानुप्रेक्षा रश्र३ रे१२ 
संसाराजुप्रेक्षा रू २१२ 
द्रव्यपरिवर्ततका स्वरूप र५ ३१३ 
क्षेत्रपरिवर्तनका स्वरूप २६ ३१३ 
काल परिवर्तनका स्वरूप २७ ३१३ 
भवपरिवर्तनका स्वरूप २८ ३१३ 
भावपरिवर्तनका स्वरूप २९ ३१४ 
जो जीव पाप बुद्धिसे स्त्री पुत्रादि- 
के निमित्त घन अजित करता 
है वह संसारमें भ्रमण करता हैं। ३० ३१४ 


गाया पृष्ठ 
विपयोंसे विरक्‍त जीव नरकोंकी 
वेदनाको टू रकर अरहंत पद- 
को प्राप्त होता है ३२-३३ ३०७ 
सम्यर्दर्शनादि पञचाचार पवन 
सहित अग्निके समान पुराने 
कर्मोको भस्म कर देते हूँ ३४. ३०७ 
विपयोंसे विरक्‍त जीव ही सिद्ध 
गतिको प्राप्त होते हैं ३५ ३०७ 
शीलवान्‌ मनुष्य ही महात्मा 
* बनता है ३२६. ३०८ 
सम्यग्दर्शनकी महिमा ३७ ३०८ 
शील रूपी सलिलसे स्वान 
करनेवाले जीव ही सिद्धा 
लयके सुखको प्राप्त होते हूँ. ३८ ३०८ 
आराधनाओंकों प्रकट करनेवाले 
कौन होते हैं ? ३९ ३०८ 
सस्यग्दरंत तथा शील ही ज्ञान हैं. ४० ३०८ 
गाथा. पष्ठ 
संसारभश्रमणके कारण ३१-२४ ३१४ 
चौरासी लाख योनियोंका वर्णन. ३५ ३१५ 
संसारमें जीवोंको संयोग वियोग 
आदि प्राप्त होते हैं ३६ ३१५ 
कर्मोके निमित्तसे जीव संसार वनमें 
भटकता हैं ३७ ३१५ 
संसारते अतीत जीव उपादेय है 
और संसारसे आक्रान्त जीव 
हेंय है ऐसा घ्यान करना 
चाहिये ३८ ३१५ 
लोकानुप्रेक्षा ३९-४२ ३१५-३१६ 
अशुचित्वानुप्रेक्षा डरे-४६... रे१७ 
आखवानुप्रेक्षा ४७-६० ३१७-३१८ 
संवरानुप्रेक्षा ६१-६५. २३१५ 
निजंरानुप्रेक्षा ६६-६७. ३२० 


धर्मानुप्रेक्षा 
गृहस्थकोी ११ धर्म 
मुनिधर्सके १० भेद 
उत्तम क्षमाका लक्षण 
मार्दव धर्मका लक्षण 
आर्जव धर्मका लक्षण 
सत्य धर्मका लक्षण 
शौचधर्संका लक्षण 
संयमधमंका लक्षण 
उत्तम तपका लक्षण 


आकिबज्चन्यधर्मका लक्षण 


ब्रह्मचय धर्मका लक्षण 


मुनिधर्म मोक्षका कारण है 


निश्चयनयसे धर्म गृहस्थ और 
मुनिधर्मसे भिन्न है , 


( १ ) तीथंकर भक्ति 
(२ ) सिद्ध भक्ति 
( ३ ) श्रुत भक्ति 
(४ ) चारित्र भक्ति 


( ५ ) योगि भवित 


विषय-सू ची 


गाथा पुष्ठ 
इट. २३२० 
६९ ३२० 
७० ३२० 
७१ ३२१ 
एरें ३२१ 
७३ ३२१ 
७४ ३२१ 
७५ ३२१ 
७६ ३२१ 
७७-७८ ३२२ 
७९ शे२२ 
८० ३२२ 
८१ शे२२ 
८२ ३२३ 


९१ 
गाया पृष्ठ 
बोधिदुलंसानुप्रेक्षा 
जिस उपायसे सम्यग्ज्ञान होता हैं 
उस उपायकी चिन्ता बोधि हैं ८३ ३२३ 
कर्मोद्यजनित पर्याय होनेसे क्षायो- 
पशमिक ज्ञान हेय है ८४. २२३ 


कर्मोकी मूलोत्तर प्रकृतियाँ परद्रव्य हैं ८५. ३२४३ 


निएचयनयमें हेय-उपादेय 
का विकल्प नहीं है 


८६ ३२३ 


वारह अनुप्रेक्षाएँ ही प्रत्यास्यान 
तथा प्रतिक्रमण आदि हैं. ८७-८८ ३२४ 


बारह अनुप्रेक्षाओंका फल 


समारोप 


मत्ति संगहो ( मफ़िसंग्रह ) 


गाथा. पृष्ठ 


१-८ ३२५-३२६ 
अंचलिका 
१०१२ ३२६-३२९ 
अंचलिका 
१०११ ३२९-३३१ 
अंचलिका 
१०-१० ३३१-३३३ 
अंचलिका 
१-२३. ३३३-३ २७ 
अंचलिका 


(६ ) आचार्य भक्ति 


( ७ ) निर्वाण भविति 


( ८ ) नन्दीशवर भक्ति--- 


(९ ) शान्ति भक्ति 
(१० ) समाधि भक्ति 
(११ ) पज्चगुरु भक्ति 


(१२ ) चैत्य भक्ति 


८९-९० ३२४ 
९१ ३२४ 


गाथा पुष्ठ 
१०१० ३३७-३३९ 
अंचलिका 
१०२१ ३३९०३४३ 
अंचलिका 
अंचलिकामात्र 

३४४-३४५ 
की ३४५ 
रे र२४५-३४६ 
१-७ ३४६-३४८ 
अंचलिका 
अंचलिकामात्र ३४८ 


०२ कुन्द्रकुन्द-भारती 
छूटी हुड्ने गाथाएँ 
(१) 


पृष्ठ २२९ पर १७४ वीं गाथाके नियमसारकी निम्न गाथा प्रकाशित होनेसे रह गई है |-- 
ठाणणिसेज्जविहारा ईहापुन्बं ग होइ केवलिणो | 
तम्हा ण होइ बंधो साकट् मोहणीयस्स ॥ 
केवलीके खड़े रहता, वैठना और विहार करना इच्छा पूर्वक नहीं होते हैं. इसलिये उन्हें तन्विमित्तक 
बंध नहीं होता । बन्ध उसके होता हैं जो मोहके उदयसे इन्द्रियजन्य विषयोंके सहित होता है । 


(२) 
पृष्ठ २७३ पर भाव पाहुडकी १२० वीं गाथाके आगे निम्नलिखित गाथा प्रकाशित होनेसे रह गई है- 
झापहि धम्म॑ सुक्क॑ अट्टरउहं च झाणमुत्तण। 
रुहूई॑ झाइयाइं इमेण जीवेण चिरकालं॥ 
आर्त और रोद्र ध्यानको छोड़कर धर्म्य और शुक्छ इन दो ध्यानोंका ध्यान करो । आर्त्त और रोद्र 
ध्यान तो इस जीवने चिरकालसे ध्याये हैं ॥ २७ 


परच्नास्तिकाय 


७ 


नमः सिद्धेभ्य: 
पञ्मास्तिकायः 
मद्भलाचरण 
इंद्सदवंदियाणं तिहुअणहिदमधुरविशवद्वक्काणं | 
अंतातीदगुणाणं णमो जिणाणं जिदभवाणं ॥ १ ॥ 


सौ इन्द्र जिन्हें आल करते हैं, जिनके वचन तीन छोकके जीवोंका हित करनेवाले मध्र 
एवं विशद हैं, जो अनन्त गुणोंके धारक हैं और जिन्होंने चतुगंतिरूप संसारको जीत लिया है, में 
उन जिनेन्द्रदेवको नमस्कार करता हूँ ॥ १ ॥ 


प्रन्थ करनेकी प्रतिज्ञा 
समणमुहुग्गदमट्ठ चदुग्गदिनिवारणं सणिव्याणं । 
एसो पणमिय सिरसा समयमिमं सुणह वोच्छामि | २ ॥ 
जो सर्वज्ञ-वीतराग देवके मुखसे प्रकट हुआ है, चारों गतियोंका निवारण करनेवाला है और 
निर्वाणका कारण है, उस जीवादि पदार्थ समूहको अथवा अथे समयसारको शिरसे नमस्कार कर मैं 
इस पञ्चास्तिकाय रूप समयसारको कहूँँगा । हे भव्यजन ! उसे तुम सुनो ॥ २॥ 
लोक और अलोकका स्वरूप 
समवाओ पंचण्ह॑ समउत्ति जिणुत्तमेहिं पण्णत्तं । 
सो चेव हवदि छोओ तत्तो अमिओ अछोओ ख॑ं ॥ ३ ॥ 
जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म और आकाश इन पाँचोंका समुदाय समय है ऐसा श्रीजिनेन्द्र- 
देवने कहा है। उक्त पाँचोंका समुदाय ही लोक है और उसके आगे अपरिमित आकाश अलोक 
है॥ ३॥ 
अस्तिकायोंकी गणना 
जीवा पुर्गलकाया धम्माधम्मा तहेव आयासं | 
| 0 [कप [0] थृ | 
आंत्थत्ताम्ह य (णयदा अणण्णसइया अगुमहता ॥ ४ ॥ 
अनन्त जीव, अनन्त पुद्गल, एक धर्म, एक अधर्म और एक आकाश ये पाँचों अपने सामान्य 
विशेष अस्तित्वमें सदा नियत हैं, द्रव्याथिक नयकी अपेक्षा उस अस्तित्वगुणसे अभिन्नरूप हैँ, तथा 
बहुप्रदेशी हैं| [ अतः इन्हें अस्तिकाय कहते हैं ]॥ ४॥ 


१ अणवोष्न प्रदेशा मू्तामृर्ताश्व निविभागांशास्त्रमहान्तो&णुमहान्तः प्रदेशप्रचयात्मका इति सिद्ध तेपां 
कायत्वम्‌ । अणुम्यां महान्त इति व्युत्पत्या दचणुकपुद्गलस्कन्धानामपि तथाविवत्वम्‌। अणवश्न महान्तम्र 
व्यक्तिशक्तिल्पास्यामिति परमाणूनामेकप्रदेशात्मकत्वेषपि तत्सिद्धि: --त्त० भ्र० चु० । 





३ बुन्द-कुन्दभारती 
अस्तिकायका स्वरूप 
जेसिं अत्यिसहाओ शुणेहिं सह पश्चणहिं विविहेह्िं । 
ते होंति अत्यिकाया णिष्पण्णं जेहिं तइलुकक ॥ ५ ॥ 
जिनका अस्तित्व स्वभाव अनेक गुण और अनेक पर्यायोंके साथ सुनिद्चिचत है वे अस्तिकाय 
कहलाते हैं । यह च्रेछोक्य उन्हीं अस्तिकायोंसे बना हुआ है ॥ ५ ॥ 
द्रव्योंकी गणना 
ते चेव अत्यिकाया तेकालियभावपरिणदा णिच्चा । 
० (५ 4 ० ७ लि ० 
गच्छंते दवियमाव॑ परियंट्णलिंगसंजुत्ता ॥ ६ ॥ 
ऊपर कहे हुए जीवादि पाँच अस्तिकाय परिवतंनलिज्भ अर्थात्‌ काछके साथ मिलकर द्रव्य 
व्यवहारको प्राप्त हो जाते हँ--द्वव्य कहलाने रूगते हैं। ये सभी पर्यायाथिक नचयकी अपेक्षा त्रिकाल- 
वर्ती पर्यायोंमें परिणमन करनेके कारण अनित्य हैं--उत्पाद व्ययरूप हैं और द्र॒व्याथिकनयकी 
अपेक्षा स्वरूपमें विश्वाल्त होनेके कारण नित्य हैं---भ्रौव्यरूप हैं ॥ ६ ॥ 
एकक्षेत्रावगाहरूप होकर भी द्रव्य अपना स्वभाव नहीं छोड़ते हैं 
अण्णोण्णं पविसंत्ता दिता ओगासमण्णम्ण्णस्स । 
ग्रेलंता वि य णिच्च॑ सं सभाव॑ ण विजहंति ॥ ७ ॥ ु 
उक्त छहों द्रव्य यद्यपि परस्पर एक दूसरेमें प्रवेश कर रहे हैं, एक दूसरेको अवकाश दे रहे 
हैं, और निरन्तर एक दूसरेसे मिल रहे हैं तथापि अपना स्वभाव नहीं छोड़ते ॥ ७॥ 
सत्ताका स्वरूप 
सचा सव्वपयत्था सबविस्सरूुवा अणंतपज्ञाया। 
अंगुप्पादधुवत्ता सप्पडिवक्खा हवदि एक्का ॥ ८ ॥ 
सत्ता सम्पूर्ण पदार्थोंमें स्थित है, अनेकरूप है, अनन्त पर्यायोंसे सहित है, उत्पाद, व्यय 
और श्रौव्य स्वरूप है, एक है तथा प्रतिपक्षी धर्मोसे युक्त है॥ ८ ॥ 
द्रव्यका लक्षण 
दवियदि गचछदि ताईं ताईं सब्भावपज्जयाईं जं | 
दवियं तं॑ भण्णंते अणण्णभूदं॑ तु सत्तादो ॥ ९॥ 
जो उन उन्त गुणपर्यायोंको प्राप्त होता है उसे द्रव्य कहते हैं, यह द्रव्य सत्तासे अभिन्न रहता 
है। सत्ता ही द्रव्य कहलाती है॥५०॥ 


१ परिवर्तवमेंव जीवपुद्गलादिपरिणमनमेवाग्नेधूमवर्त्‌ कार्यभूत॑ लिखें चिह्न गमक ज्ञापक सूचनं यस्‍्य 
स भवति परिवरतनलिड्भ: कालाणुरद्द्रव्यकालस्तेन संयुक्ता: ।--ता० बु० | 
२ त्त्वं सल्लाक्षणिक सन्मात्र वा यतः स्वतः सिद्धमू ।--पञ्चाध्यायी । 


पञ्चास्तिकाय रे 
द्रव्यका दूसरा लक्षण 
दृव्यं सल्लक्खणियं उप्पादव्वयधुवत्तसंजुत्तम | 
गरुणपज्जयासयं वा ज॑ त॑ भण्णंति सब्बण्ह ॥१०॥ 
जो सत्तारूप लक्षणसे सहित है, अथवा उत्पाद व्यय और श्रौव्यसे युक्त है, अथवा गुण और 
पर्यायोंका आश्रय है उसे सर्वज्ञदेव द्रव्य कहते हैं ॥ १० ॥ 
पर्यायकी अपेक्षा उत्पाद व्यय और श्रोव्यकी सिद्धि 
उप्पत्तीव विणासो दव्वस्स य णत्थि अत्थि सव्भावो | 
विगमुष्पादधुवत्त॑ करेंति तस्सेव पज्जायाः ॥११॥ 


द्रव्यका न उत्पाद होता है और न विनाश। वह सदा अस्तित्व रूप रहता है। उसकी 
पर्याय ही उत्पाद व्यय तथा भ्रौव्य रूप परिणमतन करती है। [ द्रव्याथिक नयकी अपेक्षा द्रव्य 
अपरिणामी है और पर्यायाथिक नयकी अपेक्षा परिणामी ॥ ११ ॥ 


द्रव्य और पर्यायका अभेद निरूपण 
पज्जयविजुदंदव्व॑ दव्वविजुत्ता य पज्जया णत्थि । 
दोण्ह॑ अणण्णभूदं ' भाव॑ समणा परूविंति ॥१२॥ 
न द्रव्य, पर्यायसे रहित होता है और न पर्याय ही द्रव्यसे रहित होते हैं । महामुनि दोनोंका 
अभेदस्वरूप वर्णन करते हैं ॥ १२ ॥ 
द्रव्य और गुणका अभेद 
दव्वेण विणा ण गुणा शुणेहिं दव्वं विणा ण संभवदि | 
अव्वदिरिततो भावों दब्बंभुणाणं हृवदि तम्हा ॥१३॥ 
' द्रव्यके बिना न गुण ठहर सकते हैं और न गुणोंके विना द्रव्य ही ठहर सकता है अतः द्वव्य 
और गणोंके बीच अव्यतिरेकभाव होता है--दोनों अभिन्न रहते हैं ॥ १३ ॥ 
सात भड्गोंका निरूपण 
सिय अत्थि णत्थि उहयं अव्यत्तव्य॑ पुणो य तत्तिदयं | 
दव्य॑ खु सत्तभंगं आदेशवसेण संभवदि ॥१४॥ 


निश्चयसे द्रव्य, विवक्षाके वश निम्नलिखित सप्तभद्भुलुप होता है जेंसे-- १ स्पादस्ति--- 
किसी प्रकार है, २ स्यान्नास्ति--किसी प्रकार नहीं है, ३ स्यादुभयस्‌ू--किसी प्रकार अस्ति- 
नास्ति दोनों रूप हैं, ४ स्थादक्तव्यम--किसी प्रकार अवक्तव्य है, ५ स्यादस्ति अवक्तव्यम्‌--किसी 
प्रकार अस्तिरूप होकर अवक्तव्य है, ६ स्यान्नास्ति अवक्तव्यमु--किसी प्रकार नास्तिरुप होकर 
अवक्तव्य है, और ७ स्यादस्ति नास्ति जअवक्तव्यस--किसी प्रकार अस्ति-नास्ति दोनों रूप होकर 
अवक्तव्य है॥ १४॥. 


१ 'सदुद्व्यम्‌', 'उत्पादव्ययप्नौव्ययुक्तं सत्‌', “गुणपर्ययवद्द्रव्यम्‌' ।--त्त० सु० ॥ 


हो ह कुन्द-कुन्दभारती 
गुण ओर पर्यायोंमें उत्पाद तथा व्ययका वर्णन 
भावर्स णत्थि णासो णत्थि अभावस्स चेव उप्पादों। 
शुणपज्जयेसु भावा उप्पादवए पक्ुव्वंति ॥१७॥ 
सत्‌ पदार्थका नाश नहीं होता और न असत्‌का उत्पाद ही। पदार्थ गुण और पर्यायोंमें ही 
उत्पाद तथा व्यय करते हैं ॥ १५॥ 
द्रव्योंके गुण और पर्यायोंका वर्णन 
भावा जीवादीया जीवशुणा चेदणा य उवओगो । 
सुरणरणारयतिरिया जीवस्स य पज्जया बहुगा ॥१६॥ 
जीव आदि छह पदार्थ भाव हैं, चेतना और उपयोग जीवके गुण हैं, देव मनुष्य नारकी 
और तियंज्च ये जीवकी अनेक पर्याय हैं ॥ १६७ 
इृष्टान्त द्वारा उत्पाद व्यय और श्रौव्यकी सिद्धि 
मणसत्तणेण णट्टी देही देवो हवेदि इदरो वा । 
उमयत्त जीवभावों ण णस्सदि ण जायदे अण्णो ।।१७॥ 


मनुष्यपर्यायसे नष्ट हुआ जीव देव अथवा अन्यपर्यायरूप, हो जाता अवश्य है, परल्तु 
जीवत्वभावका सद्भाव दोनों ही पर्यायोंमें रहता है। पूर्व जीवका.-न तो नाश ही होता है औरन 
अन्य जीवका उत्पाद ही॥ १७॥ 


सो चेव जादि मरणं जादिण णट्टी न चेव उप्पण्णो। 
उप्पण्णो य विणट्टों देवी मणुसोत्ति पज्ञाओ ॥१८॥ 
वही जीव उपजता है जो कि मरणको प्राप्त होता है, स्वभावसे जीव न नष्ट होता है और 
न उपजता ही है। देव उत्पन्न हुआ और मनुष्य नष्ट हुआ, यहाँ पर्याय ही तो उत्पन्न हुआ और 
पर्याय ही नष्ट हुआ ॥ १८ ॥ | 
सत॒का विनाश और असत्‌की उत्पत्ति नहों होती 
एवं सदो विणासो असदो जीवस्स णत्थि उप्पादो | 
तावदिओ जीवाणं देवो मणुसोत्ति गदिणामों ॥१९॥ 
इस प्रकार सत्‌ रूप जीवका न नाश होता है और न असत्‌रूप जीवका उत्पाद ही। जीवोंमें 
देव “अथवा मनुष्यका व्यवहार होता है वह सब गति नामकर्मके उदयसे होनेवाला विकार 
१० ॥। 
ज्ञानावरणादि द्रव्य कर्मोके अभावसे सिद्ध पर्याथकी प्राप्ति होती है 
णाणावरणादीया भावा जीवेण सुटठु अणुबद्धा । 


तेसिमभाव॑ किच्चा अशभूदपुव्यों हृवदि सिद्धों ॥२०॥ 


पञ्चास्तिकाय द्‌ 
इस संसारी जीवने अनादिकालसे ज्ञानावरणादि कर्मपर्यायोंका अतिशय वन्च कर खखा है 
अतः उन्का अभाव--क्षय करके ही यह जीव अभूतपूर्व सिद्धपर्यायको प्राप्त हो सकता है ॥ २० ॥ 
भाव, अभाव, भावाभाव और अभावभावका उल्लेख 
एवं भसावमभाव॑ भावाभाव॑ असावभावं च। 
गुणपज्जयेहिं सहिदो संसरमाणो कुणदि जीवों ॥२१॥ 
इस प्रकार गुण और पर्यायोंके साथ पाँच परावत॑न रूप संसारमें भ्रमण करता हुआ यह जीव 
कभी भावको करता है--देवादि नवीन पर्यायको धारण करता है, कभी अभावको करता है-- 
भनुष्यादि पूर्व पर्यायका नाश करता है, कभी भावका अभाव करता है--वर्तमान देवादि पर्यायका 
नाश करता है और कभी अभावका भाव करता है--मनुष्यादि अभावरूप पर्यायका उत्पाद 
करता है ॥ २१॥ 
अस्तिकायोंके नास 
जीवा पुर्गछूकाया आयासं अत्थिकाइया सेसा | 
अम्नया अत्थित्तमया कारणभूदा हि लोगस्स ॥शशा 
जीव पुद्गल, धमं, अधर्म और आकाश थे पाँच द्रव्य अस्तिस्वरूप तथा बहुप्रदेशी होनेके 
कारण अस्तिकाय कहलाते हैं। ये अक्वत्रिम हैं, शाश्वत हैं और छोकके कारणभूत हैं॥ २२॥ 
काल द्रव्यके अस्तित्वकी सिद्धि 
सब्भावसभावाणं जीवाणं तह य पोग्गलाणं च | 
परियट्णसंभूदों काछो णियमेण पण्णत्तो ॥२३॥ 
सत्‌ अर्थात्‌ उत्पाद, व्यय ध्रौव्यरूप स्वभावसे संयुक्त जीव और पुद्गलोंका जो परिणमन 
दृष्टिगोचर होता है उससे कालद्वव्यका अस्तित्व सिद्ध हो जाता है ॥ २३ ॥॥ 
काछ द्रव्यका लक्षण 
ववगदपणवण्णरसी ववगददोगंधअड्धफासो य । 
अगुरुलहुगो अमृत्तो बहवणलक्खों य कालोतति ॥२४॥ 
काल द्रव्य पाँच वर्ण, पाँच रस, दो गन्ध और आठ स्पशोसे रहित है, पड्गुणी हानि वृद्धि 
रूप अगुरुलघुगुणसे युक्त है, अमूरतिक है, और वर्तेनालक्षणसे सहित है ॥ २४ ॥ 
व्यवहार कालका वर्णन 
समओ णिमिसो कट्ठा कहाय णाली तदो दिवारत्ती | 
मासोदुअथण संवच्छरोत्ति कालो परायत्तो ॥२५॥ 
समय, निमेष, काष्ठा, कला, नाड़ी, दिनरात, मास, ऋतु, अयन और वर्ष यह सव व्यवहार 


१ असया अकृत्रिमा न केनापि पुरुषविशेषेण कृता: ।--ता० चू०। 


र्‌ कुन्द-कुन्दभारती 


काल है | चूँकि यह व्यवहार काल सूर्योदय सूर्यास्त आदि पंर पदार्थकि निमित्तसे अनुभवमें आता 
है अतः पराधीन है ।। २५ ॥। आस 
पुदुगलद्गवव्यके निमित्तसे व्यवहार कालको उत्पत्तिका वर्णन 


णत्यि चिरंवा खिप्पं मत्तारहिदं तु सा वि खलु मचा । 
पुग्गलद॒व्वेण विणा तम्हा काली हु पडुच्चभवों ॥२६॥ 


कालको मात्रा--मर्यादाके बिना विलूम्ब और शीघ्रताका व्यवहार नहों हो सकता अतः 
उसका वर्णन अवश्य करना चाहिये ओर चूँकि कालकी मात्रा पुद्यलद्वव्यके बिना प्रकट नहीं हो 
सकती इसलिये उसे पुद्गलद्गव्यके निमित्तसे उत्पन्न हुआ माना जाता है॥ २६॥ 


इस प्रकार श्री कुन्दकुकुन्ददेव द्वारा विरचित पद्चास्तिकाय ग्रन्धमें पड्द्रव्य और पद्चास्तिकायके 
सामान्यस्वरूपको कहनेवाला 'पीठबन्ध” समाप्त हुआ । 


जीवका स्वरूप 


जीवोचि हवदि चेदा उपओगविसेसिदो पहू कत्ता | 
भोचा य देदमतो ण हि मुत्तो कम्मसंजुत्तो ॥२७॥ 


जो नि३चय नयकी अपेक्षा भावप्राणोंसे और व्यवहार नयकी अपेक्षा द्रव्य प्राणोंसे जीवित 
रहता है वह जीव कहलाता है । यह जीव निरचय नयकी अपेक्षा चेतनतामय है और व्यवहार नयकी 
अपेक्षा चेतनागुणसंयुक्त है। निश्चय न्तयकी अपेक्षा केवलज्ञान, केवलदर्शनरूप उपयोगसे और 
अशुद्ध निर्चयनयकी अपेक्षा मतिज्ञान आदि क्षायोपशमिक उपयोगसे विशिष्ट है। निरचयकी अपेक्षो 
मोक्ष और मोक्षके कारणरूप शुद्ध परिणामोंके परिणमनमें समर्थ होनेसे तथा अशुद्ध नयकी अपेक्षा 
संसार और उसके कारण स्वरूप अशुद्धपरिणामोंके परिणमनमें समर्थ होनेसे प्रभु है। शुद्ध निश्चय 
नयसे शुद्ध भावोंका, अशुद्धनिश्चयनयसे रागादि भावोंका और व्यवहार नयसे ज्ञानावरणादि द्रव्य 
कर्मोका कर्ता होनेके कारण कर्ता है । शुद्धनिश्वय नयसे शुद्धात्मदशामें उत्पन्न होनेवाले वीतराग 
परमानन्दरूप सुखका, अशुद्धनिर्चय नयसे कर्मजनित सुख दुःखादिका और अनुपचरित असझ्भूत 
व्यवहार नयसे सुख दुःखके साधक इष्ट अनिष्ट विषयोंका भोगनेवाला होनेके कारण भोक्ता है, 
निश्चय नयसे लोकाकाशके बराबर असंख्यात प्रदेशी होनेपर भी व्यवहारनयसे नामकर्मोदय जनित 
शरीरके बराबर रहनेसे स्वदेह मात्र हैं, मूर्तिसे रहित है, और कर्मसंयुक्त है। यह संसारी जीवका 
स्वरूप है ॥॥ २७ | ह 
मुक्त जोवका स्व॒रूप 
कम्मसलविष्पम्ुुवकी उड्ड' छोगस्स अंतमधिगंता | 
सो सब्बणाणद्रिसी लहदि सुहमणिदिय मणंतं ॥२८॥ 


पेड्चास्तिकाय॑ ७ 
जव यह जीव कर्ममलसे विप्रमुक्त होता है तब सर्वज्ञ और सवंदर्शी होकर ऊर्घ्वंगति 
स्वभावके कारण छोकके अन्तिम भाग--सिद्धक्षेत्रमें जा पहुँचता है और वहाँ अनन्त अतीन्द्रिय 
सुख प्राप्त करने लगता है ॥ २८ ॥ 
मुक्त जीवको विशेषता 
जादो सय॑ स चेदा सब्बण्हू सब्बलोगदरसी य | 
पष्पोदि सुहमणंतं अव्यावाध॑ सगममुत्त ॥२९॥ 
जो आत्मा पहले संसार अवस्थामें इन्द्रिय जनित बाधा सहित पराधीन और मूर्तिक सुखका 


अनुभव करता था अब वही चिदात्मा मुक्त अवस्थामें सर्वेज्ञ और सर्वदर्शी होकर अनन्त अव्यावाध 
स्वाधीन और अमूत्तिक सुखका अनुभव करता है ॥ २५ ॥ 


जीव द्ाब्दकी निरुक्ति 
पाणेहिं चदुहिं जीवदि जीवरसदि जो हु जीविदो पृव्च॑ | 
सो जीवो पाणा परृुण बलमिंदियमाउ उस्सासो ॥३०॥ 
: जो चार प्राणोंके द्वारा वर्तमानमें जीवित है, आगे जीवित होगा और पहले जीवित था 
वह जीव है ॥ जीवके चार प्राण हैं--बल, इन्द्रिय, आयु और उच्छवास ॥ ३० ॥॥ 
जीवकी विशेषता 
अगुरुलहुगा अणंता तेहिं अणंतेहिं परिणदा सब्बे | 
देसेहिं असंखादा सियलोगं सब्बमावण्णा ॥३१॥ 
केचित्तु अणावण्णा मिच्छादंसणकसायजोगजुदा | 
विजुदा य तेहिं बहुगा सिद्धा संसारिणो जीवा ॥३२॥ ( जुम्मं ) 
अगुरुलघुगुण अनन्त हैं, समस्त जीव उन अनन्त अगुरुलघुगुणोंक कारण परिणमन करते 
रहते हैं, सभी जीव, प्रदेशोंकी अपेक्षा असंख्यात हैं--असंख्यात प्रदेशोंसे धारक हैँ। उनमेंसे कितने 
ही जीव लोकपूर्ण समुद्धातके समय सम्पूर्ण छोकमें व्याप्त होते हैं और कितने ही अपने शरीरके 
प्रमाण अवस्थित रहते हैं, कितने ही मिथ्यादर्शन कषाय और योगोंसे युक्त होनेके कारण संसारी 
हैं और कितने ही उनसे रहित होकर सिद्ध हुए हैं॥ ३१-२२ ॥ 
जीव द्वारीरप्रमाण है 
जह पउमरायरयणं खित्त खीरे पभासयदि खीर । 
तह देही देहत्थो सदेहमत्तं पमासयदि ॥१३१॥ 


जिस प्रकार दूधमें पड़ा हुआ पद्मरागमणि समस्त दूधको व्याप्त कर लेता है, उसी प्रकार 
शरीरमें स्थित आत्मा समस्त दरोरको व्याप्त कर लेता है। [ यहां पद्मराग शब्दसे पद्मरागकी प्रभा 
ली जाती है न कि रत्न | जिस प्रकार दूधमें पड़े हुए पद्मराग रत्नकी प्रभाका समूह समस्त दूधको 
व्याप्त कर लेता है उसी प्रकार यह जीव भी जिस शरीर्में स्थित रहता है--उसे सब भोस्से व्याप्त 


८ कुन्द-कुन्दभारतो 
कर लेता है। अथवा जिस प्रकार विशिष्ट अग्निके संयोगसे दुधके वढ़नेपर पद्मरागरत्नकी प्रभाका 
समूह बढ़ने लगता है और घटनेपर घटने लगता है उसी प्रकार यह जीव भी पौष्टिक आह्यरादिके 
निमित्तसे शरीरके बढ़नेपर बढ़ने लगता है और दुर्बलता आदिके समय शरीरके घटनेपर घटने 
लगता है। अथवा जिस प्रकार वही रत्न उस दूधसे निकालकर जब किसी दूसरे छोटे बड़े वर्तंनमें 
रखे हुए अल्प अथवा बहुत दूधमें डाल दिया जाता है तब वह उसे भी व्याप्त कर लेता है। इसी 
प्रकार यह जीव जव एक शरीरसे निकलकर नामकर्मोदयसे प्राप्त हुए दूसरे छोटे बड़े शरीरमें पहुँचता 
है--तब उसे भी व्याप्त कर लेता है। ]॥ ३३ ॥ 
द्रव्यकी अपेक्षा जीवद्रव्य अपने समस्त पर्यायोंमें रहता है 
सव्वत्थ अत्थिजीवों ण य एकी एककाय एक्कट्टी । 
अज्ञवसाणविसिद्टो चिह्ददि मलिणो रजमलेहिं ॥३४॥ 
यह जोव त्रिकालवर्ती समस्त पर्यायोंमें विद्यमान रहता है--नवीन पर्यायका उत्पाद होनेपर 

भी नवीन जीवका उत्पाद नहीं होता। यद्यपि यह जीव एक शरीरमें क्षीर नीरकी तरह परस्पर 
मिलकर रहता है तथापि उस शरीरसे एक रूप नहीं होता--अपना अस्तित्व पृथक रखता है। 


यह जीव रागादि भावोंसे यूक्त होनेके कारण द्रव्यकर्मरपी मलसे मलिन हो जाता है और इसी 
कारण इसे एक शरीरसे दूसरे शरीरमें संचार करना पड़ता है ॥ ३४ || 


सिद्ध जीवका स्वरूप 
जेसिं जीवसहावो णत्थि अभावों य सब्बद्या तस्स | 
ते होंति भिण्णदेहा सिद्धा वचिगोयरमदीदा ।|३५७॥ 
जिनके करमंजनित द्वव्यप्राणरूप जीव स्वभावका सद्भाव नहीं है और शुद्ध चेतत्यरूप भाव 


प्राणोंसे युक्त होनेके कारण सर्वंथा उसका अभाव भी नहीं है, जो शरीरसे रहित हैं और जिनकी 
महिमा वचनके अगोचर है वे सिद्धजीव हैं। ३५ ॥ 


सिद्ध जीव कार्यकारण व्यवहारसे रहित हैं 
ण कुदोचि वि उप्पण्णो जम्हा कं ण॒ तेण सो सिद्धो । 
उप्पादेदि ण किंचि वि कारणमबि तेण ण स होदि ॥३६॥ « 
चूँकि सिद्ध जब किसी वाह्य कारणसे उत्पन्न नहीं हुए हैं अतः वे कार्य नहीं हैं भौर च 
किसी कार्यको वे उत्पन्न ही करते हैं अत: कारण भी नहीं हैं ॥ ३६ ॥ 
सोक्षमें जीवका अस->्भाव नहीं है 
: सरसधमध उच्छेदं भव्वमभव्यं च सुण्णमिदर च | 
विण्णाणमविण्णाणं ण वि जुज्ञदि असदि सब्मावे ॥३७॥ 


यदि मोक्षमें जीवका सजख्भराव नहीं माना जाय तो उसमें निम्नलिखित आठ भाव संभव 
तहीं हो सकेंगे। १ शाइवत, २ उच्छेद, ३ भव्य, ४ .अभव्य, ५ शूत्य, ६ अशृन्य, ७ विज्ञान और 
८ अविज्ञान । इनका विवरण इस प्रकार है--( १ ) द्रव्याथिकनयकी अपेक्षा जीवद्रव्यका सदा 


पेज्चास्तिकाय क्‌ 


भौव्य रहना शाइवतभाव है। (२) पर्यायाथिक नयकी अपेक्षा अगुरुलूघुगुणके द्वारा प्रतिसमय 
पड़्गुणी हानि वृद्धिरूप परिणमन होना उच्छेदभाव है। (३ ) निविकार चिदासन्दरूप स्वभावसे 
परिणमन करना भव्यत्व भाव है। (४) मिथ्यात्व रागादि विभाव प्रिणामरूप नहीं होना 
अभव्यत्वभाव है। (५) स्वशुद्धात्मद्रव्यसे विलक्षण पर द्रव्य क्षेत्र काल भावरूप चतुप्टयका 
अभाव होना शून्यभाव है। (६ ) स्व द्रव्य क्षेत्र काछ भावरूप चतुष्टका सदभाव रहना अशृन्य- 
भाव है। (७ ) समस्त द्रव्य गुण और पर्यायोंकी एक साथ प्रकाशित करनेमें समर्थ निर्मल केवल- 
ज्ञानसे युक्त होना विज्ञानभाव है और (८ ) मतिज्ञानादि क्षायोपशमिक .ज्ञानोंसे रहित होना 
अविज्ञान भाव है । उक्त आठ - भावोंका सद्भाव तभी सम्भव हो सकता है जब कि आत्माका 
सद्भाव माना जाय। सिद्ध जीवके शाइवत आदि सभी भाव सम्भव हैं अतः सौगतोंने मोक्ष 
अवस्थामें जो जीवका अभाव माना है वह मिथ्या है ॥। ३७॥ 


त्रिविध चेतनाकी. अपेक्षा जीवके तीन भेद 
- कम्माणं फलमेको एक्क्रो कं तु णाणमध एक्क्रो । 
चेदयदि जीवरासी चेदगरभावेण तिविहेण ॥३८॥ 
ेु कुछ जीव प्रच्छन्नसामथ्य॑ होनेके कारण केवल कर्मंफलका अनुभव करते हैं, कुछ सामथ्य 
प्रकट होनेके कारण इष्टानिष्ट विकल्परूप कमंका अनुभव करते हैं और कुछ विशुद्ध ज्ञानका ही 


अनुभव करते हैं। इस प्रकार जीवराशि तीन भ्रकारके चेतकभावसे पदार्थोका अनुभव करती है। 
चेतनाके तीन भेद हैं--१. कर्मफल चेतना, २. कर्मचेतना और रे. ज्ञान चेतना ॥ ३८ | 


कंफल, कर्म और ज्ञान चेतनाके स्वामी 
सब्बे खलु कम्मफल थावरकाया तसा हि कजजुद॑ । 


पाणित्त मदिक्कंता णाणं विंदंति ते जीवा ॥३९॥ 
सब स्थावर जीव -कमंफलका अनुभव करते हैं, त्रसजीव इशप्टानिष्ट पदार्थोमें आदान हान रूप 
कर्म करते हुए कर्मका उपभोग करते हैं और प्राणीपनेके व्यवहारंसे परे रहनेवाले अतीन्द्रिय ज्ञानी 
अरहन्तसिद्ध ज्ञानमात्रका वेदन करते हैं । २९ ॥ 
उपपघोगके दो भेद 
उचओगो खलु दुविहों णाणेण य दंसणेण संजुत्तो । 
जीवस्स॒ सब्बकारं अणण्णसूद॑ वियाणीहि |॥॥४०॥ 
ज्ञान और दर्शनसे युक्त होनेके कारण उपयोग दो प्रकारका होता है,. यह उपयोग सदा काछ 
जीवसे अनन्यभूत-अभिन्‍न रहता है । .आत्माके चैतत्यगुणके परिणमनको उपयोग कहते हैं, उसके 
दो भेद हैं १. ज्ञानोपयोग और २. दर्शनोपयोग ॥। ४० ॥ 
ज्ञानोपयोगके आठ भेद 
आमिणिसुदोधिमणकेवलाणि णाणाणि पंचमेयाणि | 
कुम्ुद्सुदविभंगाणि य तिण्णि वि णाणेहिं संजुत्ते ॥४१॥ 


१० कुंरुंद-कुन्दभारती 
मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञान, और केवलज्ञान ये पाँच सम्यस्ज्ञान तथीं 
कुमति, कुश्रुत और विभज्भावधि ये तीन मिथ्याज्ञान सब मिलाकर ज्ञानोपयोगके आठ भेद हैं | ४१॥ 
दशॉनोपयोगके चार भेद 
दंसणसवि चदखुजुदं अचक्खुजुदमवि य ओहिणा सहियं | 
अणिधणसणंतविसयं केवलियं. चावि पण्णतं ॥8 २] 
चक्षुदर्गन, अचदक्षुशन, अवधिदर्शन और अन्तरहित तथा अनन्त पदार्थोंकी विषय करने 
वाला केवलदरशन ये चार दर्शनोपयोगके भेद हैं ॥ ४२ ॥ ॥ 
जीव और ज्ञानमें अभिन्‍नता 
ण वियप्पदि णाणादों णाणी णाणाणि होंति णेगाणि। 
तम्हा दु विस्सरूव॑ं भणियं दवियत्ति णाणीहि ॥४१॥ 


चूँकि ज्ञानी ज्ञानगुणसे पृथक नहीं है और ज्ञान मति आदिके भेदसे अनेक रूप है। इसलिये 
ज्ञानी-महषियोंने जीवद्रव्यको अनेक रूप कहा है ॥ ४३ ॥ 


गुण और गुणीमें अभेद 
जदि हवदि दृव्यमण्णं शुणदो य शुणा य दव्बदों अण्णे | 
दव्वाणंतियमधवा दव्वाभाष॑ पकुच्बंति ॥४४॥ 


यदि द्रव्य, गुणसे पृथक्‌ हो और गुण भी द्रव्यसे पृथक्‌ हो तो या तो द्रव्यमें अनन्तता आ 
जावेगी या द्रव्यसे पृथक्‌ रहनेवाले गुण द्वव्यका अभाव ही कर देंगे ॥| ४४१ 
..._ द्रव्य और गुणोंमें अभेद तथा भेदका निरूपण 
अविभत्तमणण्णत्तं दव्बगशुणाणं विभत्तमण्णत्तं | 
णिच्छति णिच्चयण्हू तव्विवरीदं हि वा तेसिं ॥४५॥ 
द्रव्य और गुणोंमें जी अनन्यत्व--एकरूपता है वह प्रदेशभेदसे रहित है । निश्चयके जानने 
वाले महंषि द्रव्य और गुणोंके बीच प्रदेश भेदरूप अन्यत्वको नहीं मानते हैं--द्रव्य और गुणोंमें 
प्रदेशभेद न होनेसे अभेद है और संज्ञा संख्या प्रयोजन आदिकी विभिन्नता होनेसे भेद है। निदचयज्ञ 
पुरुष इनके भेद और अश्नेदको उक्त प्रकारसे विपरीत नहीं मानते हैं ॥ ४५ ॥ 
वबदेसा संठाणा संखा विसया य होंति ते बहुगा | 
ते, तेसिमणण्णत्ते अण्णत्ते चावि विज्जंते ॥४६॥ 
उन द्रव्य और गुणोंके व्यपदेश--कथनके भेद, आकार, संख्या एवं विषय बहुत प्रकारके 


होते हैँ ओर वे द्रव्य तथा गुणोंको अमेद और भेद दोनों प्रकारकी दक्षाओंमें विद्यमान रहते 
है. ॥ ४३ 


पञ्चास्तिकाय ... ११ 


पृथकत्व और एकत्वका वर्णन 
णाणं धर्ण च कुव्वदि धणिणं जह णाणिणं च दुविधेहिं | 
भण्णंति तह पृषत्तं एयत्त चावि वच्चण्हू ॥४७॥ 


जैसे धन पुरुषको धनवान्‌ करता है और ज्ञान ज्ञानी | यहाँ धन जुदा है और पुरुष जुदा 
है परन्तु धनके सम्बन्धसे पुरुष धनवान्‌ नाम पाता है और ज्ञान तथा ज्ञानी दोनोंमें यद्यपि प्रदेशभेद 
नहीं है तथापि गृणगुणीके व्यवहारकी अपेक्षा ज्ञानगुणके द्वारा पुरुष ज्ञानी नाम पाता है। वैसे ही 
इन दो प्रंकारके भेदाभेद कथनके द्वारा वस्तुस्वरूपको जाननेवाले पुरुष पृथवत्व और एकत्वका 
निरूपण करते हैं । जहाँ प्रदेशभेद होता है वहाँ पृथकत्व व्यवहार होता है और जहाँ उसका अभाव 
होता है वहाँ एकत्व व्यवहार होता है ॥ ४७ ॥ 
। ज्ञान और ज्ञानीमें सवंथा भेदका निषेध 
 णाणी णाणं च सदा अत्थंतरिदों हु अण्णमण्णस्स | 
दोण्ह॑ अवेदणतं पसजदि सम्म॑ जिणावमदं ॥४८॥ 
ज्ञान और ज्ञानी दोनोंको सदा अर्थान्तर--स्वंथा विभिन्‍न माननेपर दोनोंमें जड़ताका प्रसद्भ 
आता है और वह जड़ता यथार्थमें श्रीजिनेन्द्रदेवको अभिमत नही है। जिसप्रकार उष्णंगुणवात्र्‌ 
अग्निसे यदि उष्णगुणकों स्वंथा जुदा माना जावे तो अग्नि शीतल होकर दाहक्रियाके प्रति असमर्थ 
हो जावे इसीप्रकार जीवसे यदि ज्ञानगुणको सर्वथा जुदा माना जावे तो जीव जड़ होकर पदार्थोके 
जाननेमें असमर्थ हो जावे । पर ऐसा देखा नहीं जाता । यहाँ कोई यह कह सकता है कि जिसप्रकार 
देवदत्त अपने शरीरसे भिन्न रहनेवाले दात्र ( हंसिया ) के द्वारा तृणादिका छेदक हो जाता है उसी- 
प्रकार जीव भी भिन्‍न रहनेवाले ज्ञानके द्वारा पदार्थोका ज्ञायक हो सकता है। पर उसका ऐसा कहना 
ठीक नहीं है क्योंकि छेदनक्रियाके प्रति दान्न बाह्य उपकरण है और वीर्यान्तराय कर्मके क्षयोपशमसे 
उत्पन्न हुई पुरुषकी शक्तिविशेष आभ्यन्तर उपकरण है। इस आस्यन्तरण उपकरणके अभावमें दातन्र 
तथा हस्तव्यापार आदि वाह्य उपकरणके रहनेपर भी जिसप्रकार छेदन क्रिया नहीं हो सकती 
उसीप्रकार प्रकाश आदि बाह्य उपकरणके रहनेपर भी ज्ञानरूप अभ्यन्तर उपकरणके अभावमें जीव 
पदार्थोंका ज्ञाता नहों हो सकता । सार यह है कि बाह्य उपकरण यद्यपि कतसि भिन्न हैँ तथापि 
आशभ्यन्तर उपकरण उससे अभिन्‍न ही रहता है। यदि कोई यह कहे कि ज्ञान और ज्ञानी यद्यपि 
जुदे-जुदे हैं तथापि संयोगसे जीवमें चेतना आ जावेगी तो यह कहना ठीक नहीं मालूम दा क्योंकि 
शानगुणरूप विशेषतासे रहित जीव और जीवसे भिन्न रहनेवाला निराश्रय ज्ञान, दोनों ही शृन्यरूप 
सिद्ध होते हैं--दोनोंका अस्तित्व नहीं है ॥ ४८ ॥ 
ह ज्ञानके समवायसे आत्मा ज्ञानी होता है इस मान्यताका निषेध 
ण हि सो समवायादो अत्थंतरिदो हु णाणदो णाणी । 
अण्णाणीति य वयणं एगत्तप्पसाधगं होदि ॥४९॥ 
जब कि ज्ञानी--आत्मा ज्ञानसे सर्वथा विभिन्न है तव वह उसके समवायसे भी ज्ञानी नहीं 
हो सकता क्योंकि यहाँ यह प्रइनन उपस्थित होता है कि ज्ञानके साथ समवाय होनेके पहले आत्मा 


१२ कुन्द-कुन्दभारतो 


ज्ञानी था या अज्ञान्ती ? यदि ज्ञानी था तो ज्ञानका समवाय मानना किसलिये ? यदि अंज्ञानी था तो 
अज्ञानी होनेका कारण क्या है ? क्या अज्ञानके साथ उसका समवाय है ? या एकत्व ? समवाय तो 
हो नहीं सकता क्योंकि अज्ञानीका अज्ञानके साथ समवाय मानना निष्फल है, अतः अगत्या आत्मा 
अज्ञानी हैं! ऐसा कथन अज्ञानके साथ उसका एकत्व सिद्ध कर देता है और इस प्रकार भज्ञानके साथ 
एकत्व सिद्ध होनेपर ज्ञानके साथ भी उसका एकत्व अवश्य सिद्ध हो. जाता है ॥| ४५ ॥। 
द्रव्य और गुणोंमें अयुतसिद्धिका वर्णन 
समवत्ती समवाओ अपुधब्भूदो य अजुद सिद्धो य । 
तम्हा दव्बगुणाणं अजुदा सिद्धित्ति णिहिद्ठा ॥९०॥ 
गुण और गुणीके बीच अनादिकालसे जो समवर्तित्व-तादात्म्य सम्बन्ध पाया जाता है वही 
जैनमतमें समवाय कहलाता है। चूंकि समवाय ही अपृथग्भूतत्व और अयुतसिद्धत्व कहलाता है 
इसलिये द्रव्य और गुण अथवा गुण और गुणीमें अयुतसिद्धि होती है। उनमें पुथक्‌ प्रदेशत्व नहीं . 
होता । ऐसा श्रीजिनेन्द्रदेवने निर्देश किया है ॥ ५० ॥ 
इृष्टान्तद्वारा ज्ञान-दर्दंनगुण और जीवमें अभेद तथा भेदका कथन 

वण्णरसगंधफासा परमाणुपरूमिदा विसेसा हि। 

दब्बादो य अणण्णा अण्णत्तपगासगा होंति ॥५१॥ 

दंसणणाणाणि तहा जीवणिब्रद्धांणि णण्णभूदाणि। ह 

ववदेसदोी पुथत्तं कुच्यंति हि णो समभावादों ॥५२॥ जुम्मं । - 

जिसप्रकार परमाणुमें कहे गये वर्ण रस गन्ध स्पर्शेरूप विशेष गुण परमाणुरूप पुद्गलब्रव्यसे 

अभिन्न और भिन्‍न दोनों रूप हैं--निशचयकी अपेक्षा प्रदेशभेद न होनेसे एक हैं और व्यवहारकी 
अपेक्षा संज्ञा संख्या लक्षण आदियें भेद होनेसे अनेक हँ--पुृथक्‌ हैं उसीप्रकार जीवके साथ समवाय 
सम्बन्धसे निबद्ध होकर रहनेवाले ज्ञान और दर्शन अभिन्‍न और. भिन्‍त दोनों रूप हैं। निशचयकी 
अपेक्षा प्रदेशभेद न होनेसे एक हैं और व्यवहारकी अपेक्षा संज्ञा संख्या लक्षण आवियमें भेद होनेसे 
अनेक हैं--पृथक्‌ हैं ॥ ५१-५२ ॥। 

जीवकी अनादि निधनता तंथा सादि सान्‍्तता आदिका कथन 

जीवा अणाइणिहणा संता णंता य जीवभावादो | 

० ] 
- सब्मावदोीं अणंता पंचग्गगुणप्पधाणा य॥५१॥ 


जीव, सहज चेतन्यलक्षण पारणामिकभावकी अपेक्षा अनादि निधन हैं । औदयिक, क्षायोप- 
शहमिक और औपशमिकभावकी अपेक्षा सादि सान्‍्त हैं। क्षायिकभावकी अपेक्षा सादि अन॑न्त हैं। 





१. साचनन्ता:, २. जीवभावतः क्षायिको भावस्तस्मात्‌, ३. अनंता विनाशरहिता: अथवा द्रव्य- 
स्वमावगणनया पुनरनन्ता:। सानन्‍्तानन्‍्तशब्दयोद्धितीयव्याख्याव॑ क्रियते--सहान्तेव संसारविनाशेव वर्तन्ते 
सान्‍्ता भव्या:, न विद्यर्तेंबन्त: संसार विनाशों येपां ते पुनरनन्ता अभव्या:, ते चाभव्या अनन्तसंख्यास्तेभ्यो$पि, 
भव्या अनन्तगुणसंख्यास्तेम्योध्प्यभव्यसमानभव्या अनन्तगुणा इति | “+ज० वृ० 


पञ्चास्तिकाय श्३्‌ 


सत्ता स्वरूपकी अपेक्षा अनन्त हैं, विनाशरहित हैं अथवा द्रव्यसंख्याकी अपेक्षा अनन्त हैं और 
व्यवहारकी अपेक्षा औदयिक औपशमिक क्षायिक क्षायोपशमिक तथा पारिणामिक इन पाँच भावोंकी 
प्रधानता लिये हुए प्रवतंमान हैं )। ५३ ॥ 


विवक्षावशसे सत॒के विनाश और असतुके उत्पादका कथन 
एवं सदो विणासो असदो जीवस्स होइ उप्पादों | 
 इृदि जिणवरेहिं मणिदं अण्णोण्णविरुद्ध मविरुद्ध ॥५४॥ 
इसप्रकार विवक्षावश् विद्यमान जीवका विनाश होता है और अविद्यमान जीवका उत्पाद 
भी जिनेन्द्रदेवका यह कथन परस्परमें विरुद्ध होनेपर भी नयविवक्षासे अविरुद्ध है । 


मनुष्य मरकर देव हुआ' यहाँ मनुष्यपर्यायसे उपलक्षित जीवद्रब्यका नाश हुआ और देव 
पर्यायसे अनुपलक्षित जीवदव्यका उत्पाद हुआ। द्रव्याथिक चयसे यह सिद्धान्त ठोक है कि 'नेवासतो 
जन्म सतो न नाश: अर्थात्‌ असत॒का जन्म और सत्‌का नाश नहीं होता परन्तु पर्यायाथिक नयसे 
विद्यमान पर्यायका नाश और अविद्यमान पर्यायका उत्पाद होता ही है क्योंकि क्रमवर्ती होनेसे एक 
कालमें दो पर्याय विद्यमान नहीं रह सकते । इसलिये पर्यायाथिक नयकी अपेक्षा जिनेन्द्रदेवका गाथोक्त 
कथन अविरुद्ध है ॥ ५४ ॥ 


सत्के विनाश और असत्‌के उत्पादका कारण 
णेरइयतिरियमणुआ देवा इृदि णामसंजुदा पयडी | 
कुब्यंति सदो णास॑ असदो भावस्स उप्पादं॥५०॥ 
नरक, तिय॑ञ्च, मनुष्य और देव इन नामोंसे युक्त कर्मप्रकृतियाँ विद्यमान पर्यायका नाश 
करती हैं भौर अविद्यमान पर्यायका उत्पाद करती हैं ॥ ५५ ॥ 
जीवके औपशमिक आदि भावोंका वर्णन 
उदयेण उबसमेण य खयेण दुर्हिं मिस्सिदेहिं परिणामे | 
जुत्ता ते जीवशुणा चहुसु य अत्थेस्रु विच्छिण्णा ॥५६॥ 
जीवके जो भाव कर्मोके उदय, उपशम, क्षय और क्षयोपशमसे तथा आत्मीय निज परिणामोंसे 
युक्त हैं वे उसके क्रमशः औदयिक, औपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक और पारिणामिक नामसे 
प्रसिद्ध पाँच सामान्य गुण हैं। ये पाँचों ही गुण--भाव उपाधिभेदसे अनेक अर्थोर्में विस्तृत हैं-- 
अनेक भेदयुक्त हैं अथवा “'बहुसुदअत्येसु वित्थिण्णा' पाठमें बहुज्ञानियोंके शास्त्रोंमें विस्तारके साथ 
वर्णित हैं ॥ ५६ ॥ 
विवक्षाचत्ञ औदयिकभावोंका कर्ता जीव है 
कम्म॑ वेदयमाणों जीवों भाव॑ं करेदि जारिसयं । 
सो तेण तस्स कत्ता हवद्त्ति य सासणे पढ़िंद ॥५७॥ 


१, बहुसुदभत्थेसु वित्यिण्गा--वहुश्वुतज्ञास्त्रेपु तत्त्वार्धादिपु विल्तीर्णा: । “--ज० दृ० 


१४ ह कुन्द-कुन्दभारतो 
:- उदयागत द्रव्यकर्मका वेदन करनेवाला जीव जैसा भाव करता है वह उसका कर्ता होता है 
ऐसा जिनशासनमें कहा गया है ॥ ५७ || 
ऑदबिक आदि भाव द्रव्यकमंकृत हैं 
कम्मेण विणा उदयं जीवस्स ण विज्ज्ञदे उवसम॑ वा | 
खदयं खओवसमियं तम्हा भावं तु कम्मकद ॥९८॥ 
यतः द्रव्यकर्मके विना आत्माके रागादि विभावोंका उदय और उपशम नहीं हो सकता तथा 
क्षायिक और क्षायोपशमिक भाव भी नहीं हो सकते अतः जीवके उल्लिखित चारों भाव द्वव्यकमंके 
किये हुए हैं ॥। ५८ ॥ 
प्रदन 
भावों जदि कम्मकदों अत्ता कम्मस्स होदि किध कत्ता | 
ण॒॒ कुणदि अत्ता किंचिवि मुत्ता अण्णं सं भावं ॥५९|। 
यदि औदयिक आदि भाव द्रव्यकमके द्वारा किये हुए हैं तो आत्मा द्रव्यकर्मका कर्ता केसे हो 
सकता है ? क्योंकि वह निजभावको छोड़कर अन्य किसीका कर्ता नहीं है । यदि सर्वथा द्रव्यकर्मंको 
ओऔदयिक आदि भावोंका कर्ता माना जाय तो आत्मा अकर्ता हो जायगा और ऐसी दश्ामें संसारका 
अभाव हो जायगा । यदि यह कहा जाय कि आत्मा द्रव्यकर्मका कर्ता है अतः संसारका अभाव नहीं 
होगा तो द्रव्यकमंकों जो कि पुद्गलका परिणाम है बात्मा केसे कर सकता है ? और उस हाल्तमें, 
जब कि आत्मा निज स्वभावको छोड़कर अन्य किसीका कर्ता नहीं है ॥ ५० ॥ 


उत्तर 
भावों कम्मणिमित्तो कम्म॑ पुण मावकारणं हचदि। 
णदुतेसिं खलु कत्ताण विणा भदा दु कत्तारं ॥६०॥ 
व्यवहार नयसे जीवके औदयिक आदि भावोंका कर्ता द्रव्य कर्म है और. द्वव्यकमंका कर्ता 
भावकर्म है परन्तु निरचय नयसे द्रव्यकर्म औदयिक आदि भावोंका कर्ता नहीं है और न औदयिक 
आदि भावकम द्रव्यकमंका कर्ता है। इसके सिवाय वे दोनों--द्रव्यकर्म भावकर्म कर्ताके बिना भी 
नहीं होते हैं । 
| कारणके दो भेद हैं उपादान और निमित्त | भावकर्मंका उपादान कारण आत्मा है और 
निमित्त कारण द्रव्यकर्म । इसी प्रकार द्रव्यकर्मका उपादान कारण पुदुगल द्रव्य है और निमित्त 
कारण औदयिक जादि भावकर्म ॥ ६० ॥ 
आत्सा निजभावका कर्ता है परभावका नहों 
कुब्च सग सहाव अत्ता कता सगस्स भावस्स | 
ण हि पोग्गलकम्माणं इदि जिणवयणं गुणेयव्यं ॥६१॥ 
अपने निजभावको करता हुआ भात्मा निजभावका ही कर्ता है पुदुगलरूप द्वव्यकर्मोंका कर्ता . 
नहीं है' ऐसा जिनेन्द्र भगवानुका वचन जानना चाहिये॥ ६१ ॥ 


पेज्चास्तिकाय $५ 
कम्म॑ पि सगं कुब्वदि सेण सहावेण सम्ममप्पाणं | 
जीवों विय तारिसओ कम्मसहावेण भावेण ॥६२।| 
जिस प्रकार कर्म स्वकीय स्वभाव द्वारा यथार्थमें अपने आपकी करता है उसी प्रकार जीवद्रव्य 
भी स्वकीय अशुद्ध स्वभाव--रागादिपरिणाम द्वारा अपने आपको करता है। निश्चय नयसे कर्मका 
कर्ता कर्म है और जीवका कर्ता जीव है। जीव पुद्गल द्रव्यमें होनेवाले कर्मप परिणमनका कर्ता 
है और कर्म, जीवद्रव्यमें होनेवाले नर नारकादि परिणमनका कर्ता है! यह सव औपचारिक 
-कथन है॥ ६२॥ 
प्रइत 
कम्म॑ कम्मं कुव्वदि जदि सो अप्पा करेदि अप्पाणं | 
किध तस्स फल श्|ुंजदि अप्पा कम्म॑ चदेदि फूल ॥६३॥ 
.._ थदि कर्म, कमंका कर्ता है और आत्मा, आत्माका कर्ता है तो आत्मा कर्मके फलको किस 
प्रकार भोगता है ? और कर्म भी आत्माको किस प्रकार फल देता है ?॥ ६३ ॥ 
उत्तर 
मोगाढठगाढणिचिदो पोग्गलकायेहिं सब्यदो ढोगो । 
सुहुमेहिं वादरेहिं. णंताणंतेहिं. विविहे्दं ॥६४॥ 
अचा कुणदि सहाव॑ तत्थ गदा पोग्गला समावेहिं | 
गच्छंति कम्मभाव॑ अण्णोण्णागाहमवगाढा ॥६५॥ 
जह पुग्गलद्व्वाणं वहुप्पयारेहिं खंधणिव्वत्ती | 
अकदा परेहिं दिट्ठा तह कम्माणं वियाणाहि ॥६६॥ 
जीवा पुरगलकाया अण्णोण्णागाढ्गहणपडिवुद्धा । 
हु काले विजुजमाणा सुह दुबखं दिंति छुंजतिं ॥६७॥ 
यह छोक सब ओरसे सुक्ष्म और वादर भेदको लिये हुए, विविध प्रकारके अनन्तानन्त 
पुद्गलस्कन्धोंसे ठसाठस भरा हुआ है ॥ ६४ ॥ जब यह जीव अशुद्ध रागादि ॥॒ परिणामको करता 
है तब उस जीवके स्थानोंमें नीर क्षीरकी तरह एकावगाह होकर रहनेवाले कार्मणवर्गणारूप पुदुगढ 
स्कन्ध स्वयं ही कर्मभावको प्राप्त हो जाते हैं ॥ ६५॥ जिस प्रकार अन्य पुद्गलद्गव्यमें विविध 


प्रकारके स्कन्धोंकी रचना दूसरे द्रव्योंके द्वारा न की हुई स्वयमेव उत्पन्न देखी जाती है उसी प्रकार 
कार्मणवर्गणारूप पुदुगलद्वव्यमें भी कर्मरूप रचना स्वयमेव हो जातो है ऐसा जानो ॥ ६६ ॥ जोव 





'जीवकृतं परिणाम निर्मित्तमात्र प्रप्य पुतरन्ये। 

स्वयमेव परिणमस्तेंत्रपुद्गला: कर्ममावेन ॥ ६२ ॥। 

परिणममानस्य चितदिचिदात्मकः स्वयमपि स्वरकभविं: । दे के 
भवति हिं निमित्तमात्र पौद्ूगलिक कर्म तस्यापि॥ १३ ॥ पुर्पार्थसिद्धयुपायेअ्मृ तचन्क्षमूरेः 


१६ बुन्द-कुन्दभारती 
और कर्मरूप पुद्गल स्कन्ध परस्परमें एकक्षेत्रावगाहके द्वारा अत्यन्त सघन सम्बन्धको प्राप्त हो 
रहे हैं। जब वे उदयकालमें बिछुड़ने लगते हैँं--एक दूसरेसे जुदे होने छगते हैं तब जीवमें सुख 
दुःखादिका अनुभव होता है, वस, इसी निमित्त नेमित्तिक सम्बन्धसे कहा जाता है कि कर्म सुख 
दुःखरूप फल देते हैं और जीव उन्हें भोगते हैं॥ ६७॥ 

तम्हा कम्म॑ कत्ता भावेण हि संजुदोध जीवस्स । 

भोत्ता हु हवदि जीवों चेदगभावेण कम्मफर्ल ॥६८।॥ 


इतने कथनसे यह वात सिद्ध हुई कि जीवके मिथ्यात्व रागादिभावोंसे युक्त द्रव्यकम॑, सुख 
दुःखादि रूप कर्मफलका कर्ता है परन्तु उसका भोक्ता चेतकभावके कारण जीव ही है। . 
पूर्वोक्त उद्देशय्से यह बात फलित हुईं कि निरचय नयसे कर्म अपने आपका कर्ता है और 
व्यवहार नयसे जीवका । इसी प्रकार जीव भी निश्चयनयसे अपने आपका कर्ता है और व्यवहार 
नयसे कमंका । यहाँ कर्म और कतुंत्वका व्यवहार विवक्षा वश जिस प्रकार जीव और कर्म दोनों पर 
निर्भर ठहरता है उस प्रकार भोकतृत्वका व्यवहार दोनों पर निर्भर नहीं ठहरता। क्योंकि भोक्ता 
वही हो सकता है जिसमें चेतनगुण पाया जाता हो । चूँकि चेतनगुणका सद्भाव जीवमें ही है अतः 
वही अशुद्धचेत्तकभावसे कर्मके फलका भोक्ता है॥ ६८ ॥ 
संसारपरिश्रमणका कारण 
एवं. कत्ता भोचा होज्झ॑ अप्पा सगेहिं कम्मेहिं। ह 
हिंडति पारमपारं॑ संसारं मोहसंछण्णो ॥६९॥ 
इस प्रकार यह जीव अपने ही शुभाशुभ कर्मोत्ते मोहके द्वारा आच्छन्न हो कर्ताभोक्ता होता 
हुआ '"सान्‍त और अनन्त संसारमें परिभ्रमण करता रहता है ॥ ६०॥ 
सोक्षप्राप्तिका उपाय 
उवसंतर्खीणमोहो सग्गं जिणमासिदेण समुपगदों । 
णाणाणुमग्गचारी णिव्याणपुरं वजदि धीरो ॥७०॥ 
जब यह जीव जिनेन्द्र प्रणीत आगमके द्वारा सम्यग्दशन, सम्यस्जान और सम्यक्चारित्ररूप 
मार्गको प्राप्त हो स्वसंवेदनज्ञानरूप मार्गमें विचरण करता है और विविध उपसर्ग तथा परिषह 
सहन करनेमें धीर वीर हो मोहनीय कर्मका उपद्यम अथवा क्षय करता है तब मोक्ष नगरको प्राप्त 
करता है ॥ ७० ॥ 
जीवके अनेक भेद 
एको चेव महप्पा सो दुवियप्पो तिलक्खणो होदि। 
चदुचंकमणो भणिदो पंचग्गगुणप्पधाणी ये ॥७१॥ 
उक्कापकमजुत्तो उबजुत्तो. सत्तमंग्सब्भावों । 
अट्ठासओ णवत्थो जीवो दसटाणगों भणिदों ॥७२॥ जुम्म॑ 





१. .भव्यापेक्षया सपारं ( सान्‍्ते ) अभव्यापेक्षया त्वपारं ( अनन्तं )। --ज० बु० 


पञ्चास्तिकाय १७ 


अविनाशी चेतन्यगुणसे युक्त रहनेके कारण वह जीवरूप महात्मा सामान्यकी अपेक्षा एक 
प्रकारका है। ज्ञानोपयोग और दर्शनोपयोगके भेदसे दो प्रकारका है। कर्मंचेतना कर्मफलचेतना और 
ज्ञानचेतनासे युक्त अथवा उत्पत्ति, विनाश और भ्रौव्यसे युक्त होनेके कारण तीन प्रकारका है। चार 
गतियोंमें चडक्रमण करनेके कारण चार प्रकारका है। औपशमिक आदि पाँच भावोंका धारक 
होनेसे पाँच प्रकारका है। चार दिशा तथा ऊपर और नीचे इस प्रकार छह ओर अपक्रम करनेके 
कारण छह प्रकारका है। स्थादस्ति आदि सात भज्डोंसे युक्त होनेके कारण सात प्रकारका है। आठ 
कर्म अथवा आठ गुणोंका आश्रय होनेसे आठ प्रकारका है। नवपदार्थ रूप प्रवृत्ति होनेसे नव 
प्रकारका है और पृथिवी, जल, तेज, वायु, साधारण वनस्पति, प्रत्येकवनस्पति, द्वीन्द्रिय, न्रीन्द्रिय, 
चतुरिन्द्रिय तथा पञ्चेन्द्रिय इन दश भेदोंसे युक्त होनेके कारण दश् प्रकारका है ॥ ७१-७२ ॥ 


सुक्त जीवोंके ऊअध्वंगसन स्वभावका वर्णन 
पयडिट्टिदे अणुभागप्पदेसबंधेहिं सब्बदो मुक्ो । 
उड्ढं गच्छदि सेसा विद्िसा वज्जं गदिं जंति ॥७३॥ 
प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेश इत चार प्रकारके बन्धोंसे सर्वंथा निमुक्त हुआ जीव 


केवल ऊपरकी ओर जाता है--ऊध्वंगमन ही करता है और वाकीके जीव चार विदिशाओंको 
छोड़कर छह ओर गमन करते हैं ॥ ७३ ॥ 


पुद्गलद्रव्यके चार भेद 
खंधा य खंधदेसा खंधपदेसा य होंति परमाणू। 
इृदि ते चदुव्वियप्पा पुर्गलकाया सुणेयव्वा ॥७४॥ 
स्कन्ध, एकस्कन्ध, स्कन्धप्रदेश और परमाणु इस प्रकार पुदुगलद्गवव्यके चार भेद हैं ॥ ७४ ॥ 
स्कन्ध आदिके लक्षण 
खंघ॑ सयलसमत्थं तस्स दु अद्भं भणंति देसोत्ति | 
अड्द्ं च पदेसोी परमाणू चेव अविभागी ॥७७॥ 
समस्त परमाणुओंसे मिलंकर बना हुआ पिल्‍्ड स्कन्व, स्कन्घसे आधा स्कत्वदेद, स्कन्वदेशसे 
आधा स्कन्धप्रदेश और अविभागी अंशको परमाणु कहते हैं ॥| ७५ ॥। 
स्कन्धोंके छहभेदोंका वर्णन 
वादरसुहुमगदाणं खंधाणं पुर्गलोत्ति वबहारों। 
ते होंति छप्पयारा तेलोक्‍्क जैहिं. णिप्पण्णं ॥७६॥ 


वादर और सूक्ष्म परिणमनको “प्राप्त हुए स्कन्धोंका पुद्गल शब्दसे व्यवहार होता है। वे 

ध १ वादरवादर, २ वादर, ३ वादरसुक्ष्म, ४ सुक्ष्मवादर, ५ सूक्ष्म ओर ६ सुूक्ष्मसूक््मक भंदस 
उह प्रकारके हैं । इन्हीं छह स्कन्धोंसे तीन लोककी रचना हुई है। 

जो पृदगल पिण्ड दो खण्ड करनेपर अपने आप फिर न मिल सके ऐसे काष्ठ पापाण आदि- 

को वादरवादर कहते हैं । जो पुद्गल स्कन्ध खण्ड खण्ड होनेपर फिर भी अपने आप मिल जावे ऐसे 


डरे 


१८ कुन्द-कुन्दभारती 
जल घृत आदि पुदगलोंको बादर कहते हैँ । जो पुद्गलस्कन्व देखनेमें स्थूल होनेपर भी ग्रहणमें न 
आवें ऐसे धूप छाया चाँदनी आदिको वादरसुक्ष्म कहते हैं | जो स्कन्ध नेत्र इन्द्रियसे ग्रहणमें न 
आनेके कारण सृक्ष्म हैं परन्तु अन्य इन्द्रियोंके द्वारा ग्रहणमें आनेसे स्थूल हूँ ऐसे स्पर्श रस गन्धादि- 
को सुक्ष्मचादर कहते हैं । जो स्कन्ध अत्यन्त सुक्ष्म होनेके कारण किसी भी इन्द्रियके द्वारा ग्रहणमें 
नहीं आवें ऐसे कार्मण वर्गणाके द्वव्यको सृक्ष्ष कहते हैं। और कामंण वर्गंणासे नीचे हृद्यणुकस्कन्ध 
पयन्तके पुद्गलद्रव्यको सुक्ष्मसुक्ष्म कहते हैं ॥ ७६॥ 
परमाणुका लक्षण 
सब्वेसि खंधाणं जो अंतो त॑ वियाण परमाणू | 
सो सस्सदो असदो एक्को अविभागी झुत्तिमवों ॥७७ां। 
समस्त स्कत्धोंका जो अन्तिम भेद है उसे परमाणु जानना चाहिये । वह परमाणु नित्य है, 
शब्द रहित है, एक है अविभागी है मूत्तंस्कन्धसे उत्पन्न हुआ है और मूृतंस्कन्धचका कारण 
भी है ॥ ७७॥ 
परसाणुकी विशेषता 
आदेशमचमुत्तो धादुचदुक्कस्स कारणं जो दु। 
सो णेओ परमाणू परिणामगुणो समयसदो ॥७८॥ 
जो गुणगुणीके संज्ञादि भेदोंसे मूत्तिक है, पृथ्वी, जल, अग्नि और वायुका समान कारण 
है, परिणमन शील है और स्वयं शब्द रहित है उसे परमाणु जानना चाहिये। 

. परमाणुको मूर्त सिद्ध करनेमें कारण स्पर्श, रस, गन्ध और वर्ण हैँ। ये स्पर्शादि विवक्षा 
मात्रसे ही परमाणुसे भिन्‍न हैं, यथार्थेमें प्रदेश भेद नहीं होनेसे अभिन्न हैं | परमाणुसे पृथिवी, जल 
अग्नि और वायुकी उत्पत्ति समानरूपसे होतो है । पृथिवी आदिके परमाणुओंकी जातियाँ पृथक्‌- 
पृथक्‌ नहीं है। यह परमाणु परिणमन स्वभाववाला है इसलिये उसमें कालक्ृत परिणमन होनेसे 
पृथ्वी जल आदि रूप परिणमन स्वयं हो जाता है। इसके सिवाय स्कन्धमें जिस प्रकार शब्द होते 
हैँ उस प्रकार परमाणुमें शब्द नहीं होते क्योंकि वह एकप्रदेशी होनेसे शब्दोत्पत्तिमें कारण 
नहीं है।॥ ७८॥ 

शब्दका कारण 
सदी खंधप्पमवो खंधो परमाणुसंगसंघादो । 
पुइेसु तेसु जायदि सहो उप्पादगो णियदों ॥७९॥ 
शब्द स्कन्धसे उत्पन्न होता है, स्कन्ध अनेक परमाणुओंक समुदायकी कहते हैंँ। जब वे 
स्कन्ध परस्पर स्परशंको प्राप्त होते हैं तभी शब्द उत्पन्न होता है। शब्दके उत्पादक-भाषावग्गंणाके 
स्कन्च निद्चत हैं अर्थात्‌ शब्दकी उत्पत्ति भाषावगंणाके स्कन्धोंसे ही होती है, आकाशसे नहीं । 
अथवा उस शब्दके दो भेद है उत्पादित -पुरुपप्रयोगोत्पल्न और नियत-वेश्रसिक-मेघादिसे उत्पन्न 
होनेवाला शब्द | 





१. अथवा “उप्पादिगो प्रायोगिकः पुरुषादिप्रयोगभव: 'णियदो” नियतों वैश्वसिको मेघादिप्रभव: । 
जज चु० 


पथ्चास्तिकाय १९, 
परमाणुको अन्यविशेषताओंका वर्णन 
णिच्चो णाणवकासों ण सावकासो पदेसदों भेत्ता | 
खंधाणं पि य कत्ता पविहता कालखंधाणं ॥८०॥ 
वह परमाणु अपने एक प्रदेशरूप परिणमनसे कभी नष्ट नहीं होता इसलिये नित्य है, स्पर्शादि- 
गुणोंको अवकाश देनेके कारण सावकाश है, द्वितीयादि प्रदेशोंको अवकाश न देनेके कारण अनवकाश 
है, समुदायसे विछुड़ कर अलग हो जाता है इसलिये स्कन्वोंका भेदक है, समुदायमें मिल जाता है 
इसलिये स्कन्‍्वोंका कर्ता है और चूँकि मन्दर्गातके द्वारा आकाशके एक प्रदेशसे दूसरे प्रदेश पर 
पहुँच कर समयका विभाग करता है इसलिये कालका तथा द्रव्य क्षेत्र काठ भावरूप चतुविव 
संख्याओोंका विभाजक है ॥। ८० ॥ 
परमाणुमें रस गन्ध आदि गुणोंका वर्णन 
एयरसवण्णगंधंफं दो फास सहकारणमसं | 
खंधंतरिदं द॒व्ब॑ परमाणुं. त॑ वियाणेहि ॥८१॥ 
जो द्रव्य एकरस, एकवर्ण, एकगन्ध, और स्पशोसि सहित है, शब्दका कारण है, स्वयं शब्दसे 
रहित है और स्कन्चसे जुदा है अयवा स्कन्वके अन्तर्गत होनेपर भी स्वस्वभावकी अपेक्षा उससे 
पृथक्‌ है उसे परमाणु जानो ॥ ८१॥ 
पुद्गलब्रव्यका विस्तार 
उवभोज्जमिंदियेहिं य इंदिय काया सणो य कम्माणि | 
ज॑ हवदि मुत्तमण्णं त॑ सब्बं॑ पुरग् जाणे ॥८२॥ 
पाँचों इन्द्रियोंके उपभोग्य विषय, पाँच इन्द्रियाँ, शरीर, मन, कर्म तथा अन्य जो कुछ मू्तिक 
द्रव्य है वह सब पुद्गल द्रव्य जानना चाहिये ॥ ८२ ॥ 


धर्मास्तिकायका वर्णन 
धम्मत्यिकायमरसं अवण्णगंध॑ असद्मप्फासं । 
लोगोगा॑_. पुट्ठ पिहुल्मंसखादियपदेसं ॥८३॥ 


धर्मास्तिकाय रस रहित है, वर्ग रहित है, गन्च रहित है, शब्द रहित है, स्पर्श रहित है, 
समस्त लछोकमें व्याप्त है, अखण्डप्रदेशी होनेसे स्पृष्ट है--परस्पर प्रदेशव्यववान रहित होनेसे निरन्तर 
है, विस्तृत है और असंख्यात प्रदेशी है ॥ ८३ ॥ 
अगुरुलघुगेहिं सया तेहिं अणंतेहिं परिणद णिच्न॑ | 
गदिकिरियाजुत्ताणं. कारणभूद॑ सयमकज्ज ॥८४)॥) 
वह धर्मास्तिकाय अपने अनन्त अगुरुलघुगुणोके द्वारा मिरन्‍्तर परिणमन करता रहता है, 
स्वयं गति क्रियासे युक्त जोब और पुद्गलोक्ो गति क्रिय्राकरा कारण हूं बार स्वव्र अकाय 
रूप है ॥ ८४ ॥ 


२० कुन्द-कुन्दभारती 


उदयं जह मंच्छाणं गमणाणुग्गहयरं हवदि लोए। 
तह जोवपुग्गलाणं धम्म॑ दव्ब॑ वियाणेहि ॥८५॥ 
जिस प्रकार लोकमें जल मछलियोंके गमन करनेमें अनुग्रह करता है उसी प्रकार धर्मद्रव्य 
जीव और पुद्गल द्रव्यके गमन करनेमें अनुग्रह करता है ॥ ८५॥ 
अधर्सास्तिकायका वर्णन 


जह हवदि धम्मदव्वं॑ तह त॑ं जाणेह दव्वमधमक्खं | 


ठिदिकिरियाजुत्ताणं कारणभूदं._तु॒ पुढवीव ॥८६॥। 
जेसा धर्मास्तिकायका स्वरूप ऊपर कहा गया है वेसा ही अधर्मास्तिकायका स्वरूप जानना 
चाहिये । विशेषता इतनी ही है कि यह स्थितिक्रियासे युक्त जीव और पुद्गल द्रव्यके स्थिति करनेमें 
ठहरनेमें पृथिवीकी तरह कारण है ॥ ८६ ॥ 
धर्मास्तिकाय और अधर्मास्तिकायकी विशेषताओंका वर्णन 
जादो अछोगढोगो तेसिं सब्भावदो य गमणठिदी | 
दो विय मया विभमता अविभत्ता छोयमेत्ता य.॥॥2७॥। 


जिनके सख््भावसे लोक और आलोक हुआ है तथा गमन और स्थिति होती है वे धर्म और 
अधर्म दोनों ही अस्तिकाय परस्पर विभक्त हैं--जुदे-जुदे हैं, एक क्षेत्रावगाही होनेसे अविभक्त हैं और 
लोक प्रमाण हैं। ८७ ॥ 
ण य गच्छदि धम्मत्थी गमणं ण करेदि अण्णदवियस्स | 
हवदि गती सप्पसरो जीवाणं पुर्गलाणं च ॥८८॥ 
धर्मास्तिकाय न स्वयं गमन करता है ओर न प्रेरक होकर अन्य  द्रव्यका गमन कराता 
है। वह केवल उदासीन रहकर ही जीवों और पुद्गलोंकी गतिका प्रवर्तक होता है॥ ८८ ॥ 
विज्ञदि जेसिं गमणं ठाणं पुण तेसिसेव संभवदि। 


ते सगपरणामेहिं दु गमणं ठाणं च कुव्बंति ॥८९॥ 


जिन जीव और पुद्गलोंका चलना तथा स्थिर होना होता है उन्हींका फिर स्थिर होना 
तथा चलना होता है। इससे सिद्ध होता है कि वे अपने-अपने उपादान कारणोंसे ही गमन तथा 
स्थिति करते हैं | धर्मं और अधम द्रव्य केवल सहायक कारण हैं। यदि इन्हें प्रेक् कारण माना 
जाय तो जो जीव या पुद्गल चलते वे चलते ही जाते और जो ठहरते वे ठहरते ही रहते क्योंकि 
विरुद्ध प्रवृत्तिसे दोनोंमें परस्पर मत्सर होना संभव है ॥ ८९ ॥ 
आकाद्मास्ति कायका लक्षण 
सब्वेसि जीवाणं सेसाणं तह य पुग्गलाणं च । 
ज॑ देदि विवरमखिलं त॑ लोए हवदि आयासं ॥९०॥ 


पण्चास्तिकाय २१ 


समस्त जीवों और पुद्गलोंको तथा धर्म, अधर्म और कालको जो सम्पूर्ण अवकाश देता है 
अर्थात्‌ जिसके समस्त प्रदेशोंमें जीवादि द्रव्य व्याप्त हैं वह छोकके भीतरका आकाश है--लोका- 
काश है ॥ ९० ॥ 
लोक और अलोकका विभाग 
जीवा पुर्गलकाला धम्म्राधम्मा य लोगदोणण्णा | 
तत्तोी अणण्णमण्णं आयासं अंतवदिरितं ॥९१॥ 
है जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म और काल ये पाँचों लोकसे जुदे नहीं है--इन पाँचोंका सद्भाव 
लोकमें हो पाया जाता है परन्तु आकाश लछोकसे अपूथक्‌ है और पुथक्‌ भी है--आकाश लोक और 
आलोक दोनोंमें व्याप्त है, वह अनन्त है ॥ ९१ ॥ 
आकाश ही को गति और स्थितिका कारण सानसनेसें दोष 
आगासं अवगासं गमणद्ठविदि कारणेहिं देदि जदि। 
उड़ गदिप्पषाणा सिद्धा चिट्ंति किध तत्य ॥९२॥ 
यदि ऐसा माना जाय कि आकाश हो अवकाश देता है और आकाश ही गमन तथा 
स्थितिका कारण है तो फिर ऊध्वंगतिमें जानेवाले सिद्ध परमेष्ठी लोकाग्न पर ही क्यों रुक जाते हैं ? 
लोकाग्रके आगे आकाशका अभाव तो है नहीं अत: उसके आगे भी उसका गमन होता रहना चाहिये 


परन्तु ऐसा होता नहीं है इससे सिद्ध होता है कि आकाशका काम अवकाश देना ही है और धर्म 
तथा अधर्मका काम चलने और ठहरलने में सहायता देना ही ॥ ९२ ॥ 


जम्हा उबरिट्ठाणं सिद्धांणं जिणवरेहिं पण्णत्तं | 
तह्या गमणट्ठाणं' आयासे जाण णत्थित्ति ॥९३॥ 
यतः जिनेन्द्र भगवानूने सिद्धोंका अवस्थान छोकके अग्रभागमें ही वतलाया है अतः 
आकाशमें गमन और स्थितिका हेतुत्व नहीं पाया जा सकता ऐसा जानना चाहिये ॥ ९३ ॥ 
जदि हवदि गमणहेदू आगासं ठाणकारणं तेसि । 
पसजदि अछोगद्गाणी लोगस्स य अंतपरिवुड्डी ॥९४॥ 
यदि आकाशकों जीव और पुद्गलोंकी गति तथा स्थितिका कारण माना जायगा तो 
अलोककी. हानि होगी और छोकके अन्तकी वृद्धि भी। अलोकका व्यवहार मिट जाबगा और 
लोककी सीमा टूट जायगी ॥ ९४ ॥ 
तम्हा धम्माधम्मा गमणद्विदिकारणाणि णागास | 
इदि जिणवरेहिं भणिदं छोगसहावं सुणंताणं ॥९७॥ 
“इसलिये धर्म और अधर्म द्रव्य ही गमन तथा स्थितिके कारण हैं, आकाद्य नहीं है” ऐसा 
जिनेन्द्रदेवने लोकका स्वभाव सुननेवालोंसे कहा है ॥ ५५ ॥ 


२२ कुन्द-कुन्दभारतो 
घर, अधर्म और आकाशकी एकरूपता तथा अनेकरूपताका वर्णन 
धम्प्राधम्मागासा अपुधब्भूदा समाणपरिमाणा | 
पुधगुवलड्धिविसेसा करंति ण्गत्तमण्णतं ॥९६॥ 
घमम, अधर्म और लोकाकाश ये ठोतों ही द्रव्य एक क्षेत्रावगाही होनेसे अपुथस्भूत्त हैं, समान- 

परिणामवाले हैं और अपने अपने विशेष स्वभावकों लिये हुए हैं। ये तीनों व्यवहारनयकी अपेक्षा 
एक क्षेत्रावगाही होनेसे एक भावकी और निश्चयन्यकी अपेक्षा जुदी जुदी सत्ता के धारक होनेसे 
भेदभावको करते हैं ॥ ५६॥ 


द्रव्योंमें सुतं ओर अमृत्ंद्रव्यका विभाग 


आगासकालजीवा धम्साधम्मा य मुत्तिपरिहीणा | 
मुत्तं पुग्गलदव्य॑ जीवी खलु चेदणो तेसु ॥९७॥ 
आकाझ, काल, जीव, धर्म और अधर्म ये पाँच द्रव्य मृति--रूप, रस, गन्ध, स्पर्शसे रहित 
हैं,केवल पुद्गल द्रव्य मृत्त है। उक्त छहों द्रव्योंमें जीवद्रव्य ही चेतन है अवशिष्ट पाँच द्रव्य अचेतन 
हैँ ॥ ८७॥ 


जोव और पुदुगलद्रव्य ही क्रियावन्त हैं 
जीवा पफुगलकाया सह सक्किरिया हवंति ण य सेसा | 
पुग्गलकरणा जीवा खंधा खलु कालकरणा हु ॥९८॥ 


जीवद्रव्य और पुदगल द्रव्य ही क्रिया सहित हैं, अवशिष्ट चार द्रव्य क्रियासहित नहीं हैं। 
जीवद्रव्य पुदूगलका निमित्त पाकर और पुद्गल स्कत्ध कालद्रव्यका निमित्त पाकर क्रियायुक्त होते 
हैं ॥ ९८ ॥। 


सुतिक और अप्तुतिकका लक्षण 

जे खलु इन्द्रियगेज्ञा विसया जीवेहिं हुंति ते घुत्ता । 

सेसे हवदि अप्त्तं चित्त उमयं समादियदि ॥९९॥ 
जीव जिन पदार्थोंको इन्द्रियद्वारा ग्रहण करते हैं--जानते हैँ वे मूरतिक हैं और बाकीके 

अमूर्तिक हैं। मन मूर्तिक तथा अमूतत्तिक दोनों प्रकारके पदार्थोंको जानता है ॥९०॥ 
कालद्रव्यका कथन 

काली परिणामस्वों परिणामों दब्वकालसंभूदों । 

दोण्ह॑ एस सहावो कालो खणभंगुरो णियदों ॥१००॥ 
व्यवहारकाल जीव पुद्गलोंके परिणामसे उत्पन्न है तथा जीव पुदगलोंका परिणाम निश्चय 


कालाणुरूप कालब्रव्यसे संभूत है। जीव और पुद्गलके परिणमनको देखकर व्यवहारकालका ज्ञान 
होता है और चूँकि विना निशचयकालके जीव पुदुगलछोंका परिणमन नहीं हो सकता इसलिये जीव 


पञ्चास्तिकाय रे 


पुदगलके परिणमनतसे नों कारों 
दयाग जवान होने कि ४ ज्ञान होता है | दोनों कालोंका यही स्वभाव है। व्यवहारकाल 
क्षणभज्भुर है और नि३चयकाल द्रव्यप्रधान होनेसे नित्य है॥। १०० ॥ 
कालो त्ति य ववदेसो सब्भावपरूवगो हयदि णिच्चों | 
उप्पण्णप्पद्धं सी अबरो दीहंतरद्ठाई ॥१०१॥ 
'यह काल है' इसप्रकार जिसका व्यपदेश-उल्लेख होता है वह अपना सद्भाव बतलाता 
5 हुआ 
नित्यद्रव्य है। जिप्रकार 'सिंह' यह शब्द सिंह शब्दवाच्य मृगेन्द्र अथेका प्ररूपक है उसीप्रकार 'काल' 
यह शब्द, कालशब्दवाच्य नि३चयकालद्रव्यका प्रहूपक है। दूसरा व्यवहारकाल उत्पन्त होता है 
और नष्ट होता है तथा समयोंकी परम्पराकी अपेक्षा स्थायी भी है॥ १०१ ॥ 
जीवादि द्रव्य अस्तिकाय है, काल अस्तिकाण नहों है 
एदे कालागासा धम्म्ाधम्मा य पुर्गछा जीवा । 
लब्भति दव्वसण्णं कालस्स दु णत्थि कायतं ॥१०२॥ 
यही सब जीव, पुदूगल, धर्म, अवर्म, काल और आकाश द्रव्य व्यपदेशको प्राप्त हँ--द्रव्य 
कहलाते हैं परन्तु जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म और आकाशमें बहुप्रदेशी होनेसे जिसप्रकार अस्तिकाय- 
पना है उस प्रकार कालद्रव्यमें नहीं है | कालद्रव्य एक प्रदेशात्मक होनेसे अस्तिकाय नहीं है ॥१०२॥ 
पत्चास्तिकाय संग्रहके जाननेका फल 
एवं प्वयणसारं पंचत्थियसंगह वियाणित्ता | 
। जो झुयदि रागदोसे सो गाहृदि दुक्खपरिसोक्खं ॥१०३॥ 
इस प्रकार पञ्चास्तिकायके संग्रहस्वरूप द्वादशांगके सारको जानकर जो राग और हेप 
छोड़ता है वह संसारके दुःखोंसे छुटकारा पाता है॥ १०३॥ 
मुणिऊण एतदडं तदणुगमणुज्ञदो णिहदमोहो | 
पसमियरागदोसी हवदि हृदपरावरो जीवो ॥१०४॥ 
इस शास्त्रके रहस्यभूत शुद्ध चेतन्यस्वरूप आत्माको जानकर जो पुरुष तन्‍्मय होनेका 
प्रयत्न करता है वह दर्शन मोहको नष्टकर राग ढ्वेपका प्रशमन करता हुआ संसार रहित हो जाता 
है। पूर्वापर बन्धसे रहित हो मुक्त हो जाता है ॥ १०४॥ 


इस प्रकार छह द्रव्य और पश्चास्तिकायका वर्णन करनेवाला 
प्रथम श्रुतस्कन्ध समाप्त हुमा । 


२४ कुन्द-कुन्दभारती 
सोक्षसार्गके कथनकी प्रतिज्ञा 
अभिवंदिऊण सिरसा अपुणब्भवकारणं महावीर । 
तेसि पयत्थमंगं मग्गं मोदखरस वोच्छामि ॥१०५॥ 
अब मैं मोक्षके कारणभूत श्री महावीरस्वामीको मस्तकट्ठारा नमस्कारकर मोक्षके मार्गस्वरूप 
नव पदार्थोंकी कहुँगा || १०५ ॥ 
सम्परदर्शन-ज्ञान-चारित्रकी एकता सोक्षका भाग है 
सम्मत्तणाणजुत्त चारितं रागदोसपरिदीणं । 
मोक्खस्स हवदि मग्गो अव्याणं लड्धचुद्धीणं ॥१०३॥ 
सस्यग्द्शंन और सम्यग्ज्ञानसे युक्त राग ढेष रहित सम्यक चारित्र मोक्षका मार्ग है। यह 
मोक्षका मार्ग स्वपरभेद विज्ञानी भव्यजीवोंको ही प्राप्त होता है॥। १०६॥ 
सम्परदर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्रका स्वरूप 
सम्मत्त सदृहणं, भावाणं तेसिमधिगमों णाणं ! 
चारितत समभावो विसयेसु विरूढमग्गाणं ॥१०७॥ ु 
पूर्वोक्त जीवादि पदार्थोंका श्रद्धा करना सम्यग्दर्शन है, उत्हींका ज्ञान होता सम्यम्ज्ञान है 
और पञ्चेन्द्रियोंके इष्ट अनिष्ट विषयोंमें समताभाव धारण करना सम्यकचारित्र है। यह मोक्षमाममें 
दृढ़ताके साथ प्रवृत्ति करनेवालोंके ही होता है॥ १०७॥ 
ह नो पदार्थोके नाम 
जीवाजीवा भावा पुण्णं पावं च आसव॑ तेसिं। 
संवरणिज़्रवंधो मोक्खों य हवंति ते अड्डा ॥१०८॥ 
जीव, अजीब, पुण्य, पाप, आख्रव, संवर, निर्जरा, वन्ध और, मोक्ष ये नो पदार्थ हैं ॥ १०८ ॥ 
जीवोंके भेंद 
जीवा संसारत्था णिव्वादा चेदणप्पगा दुविहा। 
उवओगलक्खणा वि य देहादेहप्पवीचारा |[१०९॥ 


. , जीव दो श्रकारके हैँ संसारी और मुक्त | दोनों ही चैतन्यस्वरूप और उपयोग छक्षणसे युक्त 
हं। संसारी जीव शरीरसे युक्त हैं और मुक्त जोव शरीरसे रहित हैं ॥| १०९॥ 








१. 'सम्यग्दर्शनज्ञाससब्तिधानादमार्गेस्य: समग्रेम्य: परिच्यृत्य स्वतत्त्वे विशेषेण रूढमार्गाणां संता- 
- मिन्द्रियानिन्द्रियविषयमूतेष्वर्थेपु' ता० वृ० 'पूर्वोक्तसस्थवत्वज्ञानवलेन समस्तान्यमारेंम्यः प्रच्युत्प॒विद्येपेण 
रूमार्गाणां परिज्ञातमोक्षसार्गाणाम्‌' #ज०0 तृ० 


पंज्चास्तिकाय॑ श्५्‌ 
स्थावरकायका वर्णन 
पृढ्वी य उदगमगणी वाउवणप्फद्जीवसंसिदा काया | 
देति खलु मोहबहुलं फारस बहुगा वि ते तेसिं ॥११०॥ 
पृथिवी, जल, अग्नि, वायु और वनस्पति ये पुद्गलके पर्याय जीवके साथ मिलकर काय 


कहलाने लगते हैं । यद्यपि ये अपने अवान्तर भेदोंकी अपेक्षा बहुत प्रकारके हैं तथापि स्पर्शनेन्द्रिया- 
वरणके क्षयोपशमसे युक्त एकेन्द्रियजीवोंको मोह बहुल स्पश्श प्राप्त कराते हैं ॥ ११० ॥ 


स्थावर और त्रसका विभाग 
ति त्थावरतणुजोगा अणिलाणलुकाइया य तेसु तसा । 
मणपरिणामविरहिदा जीवा_ एडंदिया णेया ॥१११॥ 


उक्त पाँच प्रकारके जीवोंमें स्थावरशरीर प्राप्त होनेसे पृथिवीकायिक, जलकायिक और 
वनस्पतिकायिक ये तीन स्थावर कहलाते हैं और चलनात्मक शरीर प्राप्त होनेसे अग्निकायिक तथा 
वायुकायिक तरस कहलाते हैं। ये सभी जीव मनसे रहित हैं और एकेन्द्रिय हैं'॥ १११॥ 


पृथिवीकायिक आदि स्थावर एकेन्द्रिय ही हैं 
एदे जीवणिकाया पंचपिह्य पुंढविकाइयादीया । 
मणपरिणामबिरहिदा जीवा “एगेंदिया भणिया ॥११२॥ 


ये पृथिवीकायिक आदि पाँच प्रकारके जीव मन रहित हैं और एकेन्द्रियजाति नामकर्मका 
उदय होनेसे सभी एकेन्द्रिय कहे गये हैं ॥ ११२ ॥। 


एकेन्द्रियोंमें जीवके अस्तित्वका समर्थन 
अंडेसु पवड़ढंता गब्भत्था माणुसा य मुच्छगया | 
जारिसया तारिसया जीवा एगेंदिया णेया ॥११३॥ 
जिस प्रकार अण्डोमें बढ़नेवाले तिय॑ज्चों और गर्भमें स्थित तथा मूच्छित मनुष्योंमें बुद्धि- 
पुवक बाह्य व्यापार न दिखनेपर भी जीवत्वका निश्चय किया जाता है उसी प्रकार एकेन्द्रिय 
जीवोंके भी वाह्म-व्यापार न दिखने पर भी जीवत्वका निश्चय किया जाता है॥ ११३ ॥ 
द्वीन्द्रिय जीवोंका वर्णन 
संवुकब्कमाहुवाह्य संखा सिप्पी अपादगा य किमी | 
जाणंति रसं फासं जे ते वे इंदिया जीवा ॥११४॥ 
जो शंबूक, मातृवाह, श्भ॑ तथा पादरहित कृमि-छंट आदि जीव केवल स्पर्ण और रसको 
जानते हैं वे दो इन्द्रिय जीव हैं ॥॥ ११४ 0 





१. यहाँ अग्निकायिक और वायुकायिक जीवोंको जो त्रस कहा हैं वह केवल उनके शरीरकी चल- 
सात्मक क्रिया देखकर ही कहा हैं। यथार्थमें इन सबके त्रस नामकर्मका उदय न होकर स्थावर नामकमका 
उदय रहता है अतः वे सभी स्थावर ही है । 

४ 


३६ कुँन्द-कुन्दभारती 
त्रीन्द्रिय जीचोंका वर्णन 
जूगागुंभीमक्कणप्पीलिया विच्छियादिया कीडा। 
जाणंति रसं फास गंध तेहइंदिया जीवा ॥११५॥ 
यतः जूँ, कुम्भी, खटमल, चींटी तथा बिच्छू आदि कीड़े स्पर्श, रस और गन्धको जानते हैं 
अतः वे तीन इन्द्रिय जीव हैं ॥॥ ११५॥ 
' चतुरिन्द्रिय जीवोंका वर्णन 
उदंसमसयमक्खियसधुकरसमरा. पतंगमादीया | 
रूपं रसं च गंधं फासं पुण ते वि जाणंति ॥११६॥ 
डांस, मच्छर, मकखी, मधुमक्खी, भ्रमर और पतरु आदि जीव स्परदं, रस, गनन्‍्ध और 
रूपको जानते हैं अतः वे चार इन्द्रिय जीव हैं ॥ ११६॥ 
पद्नेन्द्रिय जीवोंका वर्णन 
सुरणरणारयतिरिया वण्णरसप्फास गंधसदण्हू । 
जलूचर थरूचर .खचरा वलिया पंचेंदिया जीवा ॥११७॥ 
देव, मनुष्य, नारकी. और तिय॑ज्च वर्ण, रस, गन्ध, स्पर्श और शब्दको जानते हैं, अतः 
पाँच इन्द्रिय हैं। पज्चेन्द्रिय तियंड्च जलचर, स्थछचर और नभश्चरके भेदसे तीन प्रकारके हैं। 
सभी पज्चेन्द्रिय कायबछू, वचनबल और यथासंभव मनोबलूसे युक्त होते हैं ॥। ११७ ॥ 
देवा चउण्णिकाया मणुया पृण कम्मभोगशूमीया । 
तिरिया बहुप्पयारा णेरया पुढविभेयगदा ॥११८॥ 
देव भवनवासी, व्यन्तर, ज्योतिष भौर वैमानिकके भेदसे चार प्रकारके हैं, मनुष्य, कर्मे- 
भूमि और भोगभूमिके भेदसे दो प्रकारके हैं, तिय॑ज्च अनेक प्रकारके हैं और नारकी रत्नप्रभा - 
आदि पृथिवियोंके भेदसे सात प्रकारके हैं ॥ ११८ ॥ 
जीवोंका अन्य पर्यायोंमें गसन 
खीणे पुव्वणिवद्धे गदिणामे आउसे च ते वि खलु | 
पापुण्णंति य अण्णं गदिमाउस्सं सलेस्सवसा ॥११९॥ 
पुृर्व॑ंनिवद्ध गतिनामकर्म तथा आयुकर्मके क्षीण हो जानेपर वे जीव निश्चयसे अपनी-अपनी. 
लेश्याओंके अनुसार अन्य गति और अन्य आयुको प्राप्त होते हैं ॥ ११९ ॥ 
संसारी, मुक्त, भव्य तथा अभव्योंका वर्णन 
एंदे जीवणिकाया देहप्पविचारमस्सिदा भणिदा। 
देहविहणा सिद्धा भव्वा संसारिणो अभ्व्वा य ॥१२०॥ 
ऊपर कहे हुए ये समस्त जीव शरीरके परिवतंत्तको प्राप्त हैं--एकके बाद एक शरीरको 
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व रहते हैं। सिद्धजीव शरीरसे रहित हैं और संसारी जीव भव्य-अभव्यके भेदसे दो प्रकारके 
हूँ ॥ १२० ॥ 
इन्द्रियादिक जीव नहों हैं 
'ण हिं इंदियाणि जीवा काया प्रुण छप्पयार पण्णत्ता | 
जं हवादे तेसु णाणं जीवो त्ि यतं परूव॑ति ॥१२१॥ 
न स्पर्शनादि इन्द्रियाँ जीव हैं, न उल्लिखित पृथिवीकायादि छह प्रकारके काय जीव हैं 
किन्तु उनमें जो ज्ञान है--चैत्तन्य है वही जीव है ऐसा महापुरुष कहते हैं।॥। १२१ ॥ 
जीवकी विशेषता 
जाणदि पस्सदि सच्च इच्छदि सुक्खं विभेदि दुक्खादो । 
कुन्बदि हिंदमहिंदं वा श्ुंजंदि जीवों फल तेसि ॥१२२॥ 
जीव सबको जानता है, सबको देखता है, सुखको चाहता है, दुःखसे डरता है, शुभ कार्य 
करता है, अशुभ कार्य करता है और उनके फल भी भोगता है॥ १२२॥ 
एवमभिगम्म जीव अण्णेहिं वि पज्जएहिं बहुगेहिं | 
अभिगच्छदु अज्जीवं॑ णाणंतरिदेहिं. लिंगेहिं ॥१२३॥ 
इस प्रकर भौर भी अनेक पर्यायोंके द्वारा जीवको जानकर ज्ञानसे भिन्न स्पर्श भादि चिह्नोंसे 
अजीवको जानो ॥ १२३ ॥ 
द्रव्योंमें चेतत और अचेतनका वर्णन 
आगासकालपुग्गलधम्माधम्मेस णत्यि जीवगुणा | 
तेसिं अचेदणत्तं भणिदं जीवस्स चेदणदा ॥१२४॥ 
आकाश, काल, पुद्गल, धर्म और अधर्ममें जोवके गुण नहीं हैं, उन्तमें अचेनता कही गई 
है। चेतनता केवल जीवका ही गुण है॥ १२४॥ 
अजीवका लक्षण 
सुहृदुक्खजाणणा वा हिंदपरियम्म॑ च अहिदभीरुत्त । 
जस्स ण विज्ञदि णिच्चं त॑ समणा विंति अज्जीवं ॥१२५॥ 
जिसमें सुख-दुःखका ज्ञान, हितकी प्रवृत्ति और अहितका भय नहीं है, गणधरादि मुनि उसे 


अजोब कहते हैं॥ १२५ ॥ | 
शरीररूप पुदूगल और जोवमें पृथक्त्वपनतका वर्णन 


संठाणा संघादा वण्णरसप्फासगंधसद्ा य | 
पोग्गुलद्व्वप्पभवा होंति गुणा पज्यया य बहू ॥१श६॥ 


२८ कुन्द-कुन्दभारती 


अरसमरूबमगंधमव्वतं . . चेदणागुणमसदं | « . 
जाण अलिंगग्गहणं जीवमणिहिड्डसंठाणं ॥१२७॥ ' 
समचतुरक्न आदि संस्थान, औदारिकादि शरीरसम्बन्धी संघात, वर्ण, रस, गन्ध, स्पर्श और 
दव्द आदि जो अनेक गुण तथा पर्याय दिखती हैँ वे सब पुदुगल द्रव्यसे समुत्पन्न हैं । परन्तु जीव 
रसरहित है, रूपरहित है, गन्धरहित है, -अव्यक्त है, चेतनागुणसे युक्त है, शब्दरहित है, बाह्य 
इन्द्रियोंके द्वारा अग्राह्म है और संस्थान--आकार रहित है, ऐसा जानो ॥ १२६-१२७ ॥ 
जीवके संसारभ्रमणका कारण | ह 
जो खलु संसारत्थो जीवो तत्तो दु होदि परिणामों । 
परिणामादो कम्म॑ कम्मादों होंदि गदिसु गदी ॥१२८॥ 
गदिमिधिगदस्स देहो देहादो इन्द्रियाणि जायंते | 
तेहिं हु विसयर्गह्ण तत्तो रागो व दोसो वा ॥१२९॥ 
जायदि जीवस्सेवे भावों संसारचककवालम्मि | 
इदि जिणवरेहिं भणिदो अणादिणिधणो सणिधणो वा ।। १३०॥ 
जो यह संसारी जीव है उसके राग द्वेष आदि अशुद्धभाव होते हैँ, उनसे ज्ञानावरणादि 
आठ कर्मोका बन्ध होता है, कर्मोंसे एक गतिसे दूसरी गति प्राप्त होती है, गतिको प्राप्त हुए जीव 
के औदारिकादि शरीर॑ होता है, शरीरसे इन्द्रियां उत्पन्त होती हैं, इन्द्रियोंसे विषय ग्रहण होता है 
और उससे राग तथा द्वेष उत्पन्न होते हैं, संसाररूपी चक्रमें भ्रमण करनेवाले जीवके ऐसे अशुद्ध 
भाव अभव्यकी अपेक्षा अनादि अनन्त*और भव्यकी अपेक्षा अनादि-सान्त होते हैं, ऐसा श्रीजिनेनद्र 
देवने कहा है ॥ १२८-१३० ॥ 
जीवके शुभ अशुभभावोंका वर्णत्र 
सोहो रागो दोसो चित्तपसादों य जस्स भावम्मि | 
विज्जदि तस्स सुहो वा असुहो वा होदि परिणामों ॥१३१॥ . 


जिस जीवके हृदयमें मोह, राग, हेष और चित्तकी प्रसन्नता रहती है उसके शुभ अथवा 
अशुभ परिणाम अवश्य होते हैं अर्थात्‌ जिसके हृदयमें - प्रशस्त राग और चित्तकी प्रसन्‍्तता होगी 
उसके शुभ परिणाम होंगे और जिसके हृदयमें मोह, द्वेष, अप्रशस्त राग तथा चित्तका अनुत्साह होगा 
उसके अशुभ परिणाम होंगे ॥ १३१ ॥। 


' पुण्य और पापका लक्षण 
सुहपरिणामो पृण्णं असुहो पावंति हवदि जीवस्स | 
दोण्ह॑ पोग्गलमेत्तो. भावों कम्मत्णं पत्तो ॥१३२॥ 


जीवका शुभ परिणाम पुण्य कहलाता है और अज्युभ परिणाम पाप । इन दोनों ही परिणामों 
से कार्मणवर्गंणारूप पुदुगलद्वव्य कर्म अवस्थाको आप्त होता है॥ १३२॥ 
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- कर्म मृतिक हैं 
जद्या कम्मस्स फूल बिसय॑ फासेहिं शुंजदे णियदं । 
जीवेण सुहं दुक्खं॑ तह्ना कम्माणि मुत्ताणि ॥१३३॥ 
चूँकि कर्मोके फलभूत सुख दुःखादिके कारणरूप विषयोंका उपभोग स्पर्शनादि मूत्तं इन्द्रियोंके 
द्वारा होता है अतः कम मू्त हैं॥ १३३ ॥ 
पू्व॑ मृर्त कर्मोके साथ नवीन भुर्ते कर्मोंका बंध होता है 
मुत्तो फासदि मुत्तं मुत्तो म्ुत्तेण बंधमणुहवदि। 
जीवो मृत्तिविरहिंदों गाहदि ते तेहिं उम्गहदि॥१३४॥ 
इस संसारी जीवके अनादि परम्परासे आये हुए मू॑ कर्म विद्यमान हैं। वे मूतं कर्म ही 
आगामी मूतंकर्मका स्पर्श करते हैं। अतः मूर्तंद्रव्य हो मूर्तद्रव्यके साथ वन्धको प्राप्त होता है। जीव 
मूर्तिरहित है--अमूतं है अतः यथार्थमें उसका कर्मोके साथ सम्बन्ध नहीं होता । परन्तु मूर्त कर्मोके 
साथ सम्बन्ध होनेके कारण व्यवहारनयसे जीव मूर्तिक कहा जाता है। अतः वह रागादि परिणामोंसे 
स्निग्ध होनेके कारण मूत॑ कर्मोके साथ सम्बन्धको प्राप्त होता है और कर्म जीवके साथ सम्बन्धको 
प्राप्त होते हैं॥। १३४ ॥। 
| पुण्यक्संका आख्रव किसके होता है ? 
रागो जस्स पसत्थों अगुकंपासंसिदो य परिणामों । 
चित्ते णत्थि कलुससं पृण्णं जीवर्स आसवदि ॥१३५॥ 
जिस जीवका राग प्रशस्त है, परिणाम दयासे युक्त है और हृदय कलुपतासे रहित है उसके 
पुण्यकमंका आख़व होता है ।॥। १३५ ॥ 
प्रशस्त रागका लक्षण 
अरहंतसिद्धसाहुसु भत्ती धम्मम्मि जा य खलु चेट्ठा । 
अणुगमणं पि शुरूणं पसत्थरागों सि वुच्चंति ॥१३६॥ 
अरहन्त सिद्ध साधुओंमें भक्ति होना, शुभरागरूप धर्ममें प्रवृत्ति होता तथा गुरुषोंके अनु- 
कूल चलना यह सब प्रशस्त राग है, ऐसा पूर्व महंपि कहते हैं ॥। १३६ ॥। 
,.. अनुकस्पाका लक्षण 
तिसिदं बुआ॒क्खिदं वा दुह्विंदं दट्हण जो दु दुद्दिदमणों । 
पडिवज्जदि त॑ किवया तस्सेसा होदि अणुकंपा ॥१३७॥ 
जो भूखे प्यासे अथवा अन्य प्रकारसे ढुःखी प्राणीको देखकर स्वयं दुःखित हृदय होता हुआ 
दयापूर्वक उसे अपनाता है--उसका दुःख दूर करनेका प्रयत्न करता है उसके अनुकम्पा होती 
है॥ १२७॥ 


३० कुन्द-कुन्दभारतो 
कालुष्यका लक्षण 
कीधो व जदा माणो माया लोभो व चित्तमासेज्ज | 
जीवस्स कुणदि खोहं कलुसो ति य तं॑ वुधा बेति ॥१३८॥ 
क्रोध, मान, माया और लोभ चिक्तको प्राप्त कर आत्मामें जो क्षोभ्॒ उत्पन्त करते हैं पण्डित 
जन उसे कालृष्य कहते हैं ॥॥ १३८ ॥॥ 
पापासख़वके कारण 
चरिया पमादवहुला कालुस्सं लोलदा य विसयेसु | 
परपरितावपवादी पावर्स ये आसवं कुणदि ॥१३२९॥ 
प्रमादसे भरी हुईं प्रवृति, कलुषता, विषयोंकी छोलुपता, दूसरेको संताप देता और उसका 
अपवाद करना यह सब पापास्रवके कारण हैं॥ १३५ ॥ 
सण्णाओ य तिलेस्सा इंदियवसदा य अंत्तरुद्णि । 
णाणं च दुष्पठउत्तं मोहो परावष्पदा होंति ॥१४०॥ 
भाहार आदि चार संज्ञाएँ, कृष्ण आदि तीन लेश्यायें, पब्चेन्द्रियोंकी पराधीनता, आर्त्त- 
रौद्रध्यान, असत्कायंमें प्रयुक्त ज्ञान और मोह ये सब पापात्नव करनेवाले हैं ॥| १४० ॥ 
पापात्नवको रोकनेवाले जीवोंका वर्णन 
इंदियकसायसण्णा णिग्गहिदा जेहिं सुइुमग्गम्मि। 
जावत्तावत्तहिं. पिहियं पापासवं छिद्ँ ॥१४१॥ 


जो इन्द्रिय, कषाय और संज्ञाओंको जितने अंशोंमें अथवा .जितने समय तक समीचीन मार्ग॑में 
नियन्त्रित कर लेते हैं उनके उतने ही अंशोंमें अथवा उतने ही समय तक पापास्रवका छिद्र वन्द 
रहता है--पापास्रवका संवर रहता है॥ १४१॥ 


शुद्धोपयोगी जीवॉंका चरणण.. 
जस्स ण विज्जदि रागो दोसो मोहो व सब्वदव्वेसु । 
: णासवदि सुहं असुहं समसुहृदुक्खस्स भिक्‍्खुस्स ॥१४२॥ 


| जिसके सब द्रव्योंमें न राग है, न हेष है, न मोह है, सुख दुःखमें मध्यस्थ रहनेवाले उस 
भिक्षुके शुभ और अशुभ--दोनों प्रकारका आख्रव नहीं होता ॥| १४२ ॥ 


जस्स जदा खलु पृण्णं जोगे - पावं च णत्यि विरद॒स्स | 
संवरणं तस्स तदा सुदहासुहकदस्स कम्मस्स ॥१४३॥ 
समस्त परढ्रव्योंका त्याग करनेवाले बनती पुरुषके जब पुण्य और पाप दोनों प्रकारके योगोंका 


१. “अट्ठुरुद्गाणि' इत्यपि पाठः । 
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अभाव हो जाता है तब उसके पुण्य और पाप योगके द्वारा होनेवाले कर्मोका संवर हो जाता 
है॥ १४३ ॥ 
संवरजोगेहिं जुदो तवेहिं जो चिट्ठेदे बहुविहेहिं। 
कम्माणं णिज्ञरणं बहुगाणं कुणदि सो णियदं ॥१४४॥ 
जो संवर और शुद्धोपयोगसे युक्त होता हुआ अनेक प्रकारके तपोंमें प्रवृत्ति करता है वह 
निरचय ही बहुतसे कर्मोकी निर्जंरा करता है ॥ १४४ ॥॥ 
जो संवरेण जुत्तो अप्पड्ुप्साधगो हि अप्पाणं । 
मुणिऊण झादि णियदं णाणं सो संधुणोदि कम्मरयं ॥१४५॥ 
आत्माके प्रयोजनको सिद्ध करनेवाला जो पुरुष संवरसे युक्त होता हुआ आत्माको ज्ञानस्वरूप 
जानकर. उसका ध्यान करता है वह निश्चित ही कर्मरूप धूलिको उड़ा देता है--नष्टकर देता 
है॥ १४५ ॥॥ 
जस्स ण विज्जदि रागो दोसो मोहो व जोगपरिकम्मो । 
तरस सुहासुंदददणो झाणमओ जायए अगणी ॥१४६॥ 
जिसके न राग है, न ढेष है, न मोह है और न ही योगोंका परिणमन है उसके शुभ अशुभ 
कर्मोको जलानेवाली ध्यानरूपी अग्नि उत्पन्न होती है॥॥ १४६॥ 
कर्मबन्धका कारण 
ज॑ सुहमसुहमुदिण्णं भाष॑ रत्तो करेदि जदि अप्या । 
सो -तेण हवदि बंधों पोग्गलकम्मेण विविहेण ॥१४७॥ 
जब यह आत्मा पूर्व कर्मोदयसे होनेवाले शुभ-अशुभ परिणामोंको करता है तब अनेक 
पौद्गलिक कर्मोके साथ बन्धको प्राप्त होता है ॥ १४७ ॥। 
जीगणिमित्तं गहणं जोगो मणवयणकायसंभूदों । 
ह भावणिमित्तो वंधो भावों रद्रागदोसमोहजुदों ॥१४८॥ 
कर्मोका ग्रहण योगोंके निमित्तसे होता है, योग मन वचच कायके व्यापारसे होते हूँ, वन्ध 
भावोंके निमित्तसे होता है और भाव रति राग हेप तथा मोहसे युक्त होते हैं। [ मन वचन और 
कायके व्यापारसे आत्माके प्रदेशोंमें जो परिष्पन्द पैदा होता है उसे योग कहते हैं, इस योगके 
निमित्तसे हो कर्मोका ग्रहण--आज्रव होता है। रति राग ह्वेप मोहसे युक्त आत्माके परिणामको भाव 
कहते हैं, कर्मोका वन्ध इसी भावके निमित्तसे होता है। ]॥ १४८ ॥ 
कर्मंबन्धके चार प्रत्यय-कारण 
हेदू चहुव्वियप्पो अट्वियप्पस्स कारणं भणिदं | 
तेसिं पि य रागादी तेसिमभावे ण वज्ञंति ॥१४९॥ 


३३ । कुंन्द-कुन्दभारती 
मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योग ये- चार प्रकारके प्रत्यय ज्ञानावरणादि आठ प्रकारके 
कर्मोके कारण कहे गये हैं | उन्त मिथ्यात्व आदिका कारण रागादि विभाव हैं | जब इनका भी अभाव 
हो जाता है तब कर्मोका बन्च रुक जाता है॥ १४० ॥ 
आखवनिरोध--संवरका वर्णन 

हेदुमभावे णियमा जायदि णाणिस्स आसवणिरोधो । 

आसवभावेण विणा जायदि कम्मस्स दु णिरोधो ॥१५०॥ 

कम्मस्साभावेण य सब्वण्ह् सव्यलोगदरसी य। 

पावदि इंदियरहिद अच्बावाहं सुहमणंतं ॥१५१॥ जुम्म॑ 


रागादि हेतुओंका अभाव होनेपर ज्ञानी जीवके नियमसे आख़बका निरोध हो जाता है 
आखबके न होनेसे कर्मोंका निरोध हो जाता है, और कर्मोका निरोध होनेसे यह जीव सर्वज्ञ तथा 
सवंदर्शी बनकर अतीन्द्रिय, अव्यावाध और अनन्त सुखको प्राप्त हो जाता है ॥ १५०-१५१ ॥ 


ध्यान, निर्जराका कारण है 

दंसणणाणसमग्गं ज्ञाणं णो अण्णदव्बसंजुत्तं | 

जायदि णिज्जरहेदू सभावसहिदस्स साधुस्स |१७२॥ 
ज्ञान और दरशशनसे सम्पत्न तथा अन्य द्रव्योंके संयोगसे रहित ध्यान स्वभावसहित साधुके 

निर्जंराका कारण होता है॥ १५२॥ 
सोक्षका कारण 

जो संवरेण जुत्तो णिज्जरमाणोध सब्बकम्माणि । 

ववगदवेदाउस्सो मुयदि भव तेण सो मोक्‍्खो ॥१५३॥ 
जो जीव संवरसे युक्त होता हुआ समस्त कर्मोंकी निजरा करता है और वेदनीय तथा आयु- 


कर्मको नष्टकर नामग्रोत्र रूप संसार अथवा वर्तमान पर्यायका भी परित्याग करता है उसके मोक्ष 
होता है ॥ १५३ ॥ 


इस प्रकार मोक्षमार्गके अवयवर्भूत सम्यर्दर्शन और सम्यम्ज्ञानके विपयभूत नो पदार्थोका .. 
व्याख्यान करनेवाला द्वितीय महाधिकार समाप्त हुआ । 





१. 'हेदु असावे! इति ज० बु० संमतः पाठ: । 
२. 'णिज्जरमाणो या ३. 'मुत्र्दि इति ज० बु० संमतः पाठः । 
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ज्ञान, दर्शन और चारिचत्रका स्वरूप 
जीवसहावं॑ णाणं अप्पडिहृददंसणं अणण्णमयं | 
चरियं च तेसु णियदं अत्थित्तमणिंदियं भणियं |[१५४॥ 
ज्ञान और अखण्डित दर्शन ये दोनों जीवके अपृथग्भूत स्वभाव हैं | इन दोनोंका जो निश्चल 
ओर निर्मल अस्तित्व है वही चारित्र कहलाता है॥ १५४॥ 
जीवके स्वसुमय और परसमयकी अपेक्षा भेद 
जीवो सहावणियदों अणियदगुणपत्रओध परसमओ | 
जदि कुणदि सर्गं समयं पव्मस्सदि कम्मबंधादों ॥१५५॥ 
यद्यपि यह जीव निशचयनयसे स्वभावमें नियत है तथापि परद्वव्योंके गुण पर्यायोंमें रत होनेके 
कारण परसमयरूप हो रहा है। जब यह जीव स्वसमयको करता है--पर द्रव्यसे हटकर स्वस्वरूपमें 
रत होता है तब कर्मबन्धनसे रहित होता है ॥॥ १५५ ॥ 
परसमयका लक्षण 
जो परदव्वम्मि सुहं असुहं रागेण कुणदि जदि भाव॑ । 
सो सगचरित्तमट्टो परचरियचरों हवदि जीवो ॥१५६॥ 


जो जीव रागसे परद्वव्यमें शुभ अथवा अशुभ भाव करता है वह स्वचरितसे भ्रष्ट होकर 
परचरित--परसमयका आचरण करनेवाला होता है ॥ १५६ ॥ 


आसवदि जेण पुण्णं पावं वा अप्पणोघ भावेण | 
सो तेण परचरित्तो हवदित्ति जिणा परुव॑ति ॥१५७॥ 


आत्माके जिस भावसे पुण्य और पाप कर्का आज्रव होता है, उस भावसे यह जीव पर- 
चरित--परसमयका आचरण करनेवाला होता है ऐसा श्रीजिनेन्द्रदेव कहते हैं ॥ १५७ ।॥ 


स्वंमयका लक्षण 
जो सब्वसंगमुक्को णण्णमणो अप्पर्ण सहाचेण | 
जाणदि पस्सदि णियदं सो सगचरियं चरदि जीवो ॥१५८॥ 


जो समस्त परिग्रहसे मुक्त हो परद्वव्यसे चित्त हटाता हुआ शुद्धस्वमावसे आत्माकों जानता 
और देखता है वही जीव स्वचरित--स्वसमयका आचरण करता है ॥ १५८ ॥ 


स्वसमयका आचरण कौन करता है ? 
चरियं चरदि सगं सो जो परद॒व्वप्पमावरद्विदप्पा । 
दंसणणाणवियप्पं॑ अवियप्प॑ चरदि अप्पादों ॥१५५९॥ 





१. पज्जलों य॑ ज० वृ० | 
५ 


इ४ | कुंन्द-कुन्दभारती 
जो पर्वव्यमें आत्मभावत्तासे रहित होकर आत्माके ज्ञानचदर्शनरूप विकल्पको भी 
निरविकल्प--अमेदरूपसे अनुभव करता है वह स्वचरित--स्वसमयका आचरण करता है॥ १५९ ॥ 
व्यवहार सोक्षसा्गका वर्णन 
धम्मादीसदृृरणं सम्मत्त णाणमंगपृव्वगद | 
चिट्ठा तव॑ हि. चरिया ववहारों मोक्खमग्गोत्ति ॥१६०॥ 
धर्म आदि द्रव्योंका श्रद्धान करना सम्यग्दशेन है, अद्भ और पूृव॑में प्रवृत्त होनेवाला ज्ञान 
सम्यगज्ञान है और तप धारण करना सम्यकचारित्र है। इन तीनोंका एक साथ .मिलना व्यवहार 
मोक्षमाग है॥ १६० ॥ 
निश्चय सोक्षसागंका वर्णन 
णिच्चयणयेण भणिदो तिहि तेहिं समाहिदो हु जो अप्पा | 
ण कुणदि किंचिवि अण्णं ण म्ुयदि सो मोक्खमग्गोत्ति ॥१६१॥ 
निरचय नयसे जो आत्मा सम्यग्दर्शन, सम्यरज्ञान और सम्यकचारित्रसे तत्मय हो अन्य 
परद्रव्यको न करता है, न छोडता है वही मोक्षमार्ग है, ऐसा कहा गया है॥ १६१॥ 
अभेदरत्नन्नयका वर्णन 
जो चरदिं णादि पिच्छदि अप्पाणं अप्पणा अणण्णमयं | 
सो चारित्ं णाणं दंसगमिदि णिचिदों होदि॥१६२॥ 
अब तकके कथनसे यह निश्चित होता है कि जो जीव परपदार्थसे भिन्‍न आत्मस्वरूपमें 
चरण करता है उसे ही जानता और देखता है वही सम्यकचारित्र, सम्यग्शान और सम्यग्ददंन 
है॥ १६२ ॥॥ 
जेण विजाणदि सब्बं पेच्छदि सो तेण सोक्खमणुहवदि । 
इदि त॑ जाणदि भविओ अभव्वसत्तो ण सहृहृदि ॥१६३॥ 
चूँकि वह पुरुष--आत्मा समस्त वस्तुओंको जानता और देखता है इसलिये अनाकुछुतारूप 


अनन्त सुखका अनुभव करता है' ऐसा भव्य जीव जानता है--श्रद्धान करता है परन्तु अभव्य जीव 
ऐसा श्रद्धान नहीं करता ॥ १६३ ॥ 


सम्यग्दशंनादि ही सोक्षके साएं हैं 
दंसणणाणचरित्ताणि मोक्खमग्गोत्ति सेविदव्याणि | 
साधूहि इदं भणिदं तेहिं दु बंधो व मोक्खों वा ॥१६४॥ 
सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र मोक्षका माग हैं इसलिये सेवन करने योग्य हैं-- 


धारण करने योग्य हैं ऐसा साधु पुरुषोंने कहा है। और यह भी कहा है कि उक्त तीनों यदि पराश्चित | 
होंगे तो उनसे वन्च होगा और स्वाश्वित होंगे तो मोक्ष होगा ॥ १६४ ॥ 


पञ्चास्तिकाय ३५ 
पुण्य सोक्षका साक्षात्‌ कारण नहीं है 
अण्णाणादो णाणी जदि मण्णदि सुद्धसंपओगादो | 
हवदित्ति दुक्वमोकक्‍्ख॑ परसमयरदो हवदि जीवो ॥१६५॥ 
यदि कोई ज्ञानी पुरुष अज्ञानवश ऐसा माने कि शुद्धसंप्रयोग--अहंदभक्ति आदिके द्वारा 
दुःखोंसे मोक्ष होता है तो वह परसमयरत है ॥ १६५ | 
अरहंतसिद्धचेदियपवय णगणणाणभत्तिसंपण्णो | 
 बंधदि पृण्णं बहुसो ण दु सो कम्मक्खयं कुणदि ॥१६६॥ 


+ . “ अरहन्त, सिद्ध, चेत्य, प्रवचन, मुनिसमूह और भेद विज्ञान आदिकी भक्तिसे युक्त हुआ जीव 
बहुतवा पुण्यबन्ध करता है परन्तु कर्मोक क्षय नहीं करता है ॥ १६६॥ 


अणुमात्र भी राग स्वसमयका बाधक है 
जस्स हिदयेणुसतं वा परदव्वम्हि विज्जदे रागो। 
सो ण विजाणदि समयं सगस्स सब्वागमधरों वि ॥१६७॥ 


*: जिसके हृदयमें परद्वव्यसम्बन्धी थोडा भी राग विद्यमान है वह समस्त शास्त्रोंका पारगामी 
होनेपर भी स्वकीय समयको नहीं जानता है ॥ १६७ ॥ 


शुद्धात्मस्वरूपके सिवाय अन्यत्र विषयोंमें चित्तका भ्रमण संवरका बाधक है 
धरिदुं जरस ण सकक॑ चित्तुव्भासं विणा दु अप्पाणं | 
रोधो तस्स ण विज्ञ्ञदि सुद्दासुदकदस्स कम्मस्स ॥१६८॥ 
शुद्ध आत्मस्वरूपके सिवाय अन्य विषयोंमें होनेवाला जिसका चित्तसंचार नहीं रोका जा 
सकता हो उसके शुभअश्युभभावोंसे किये हुए कर्मोका संवर नहीं हो सकता है ॥ १६८ ॥ 
तह्या णिव्वुदिकामो णिस्संगो णिम्प्रमो य हृविय पुणो | 
सिद्धेस कुणदि भरत्ति णिव्वाणं तेण पप्पोदि ॥१६९॥ 
इसलिये मोक्षाभिलापी पुरुष निष्परिग्रह और निमंमत्व होकर परमात्म स्वरूपमें भक्ति करता 
है और उससे मोक्षको भी प्राप्त होता है ॥ १६५ ॥ 
भक्तिरूप शुभराग मोक्षप्राप्तिका साक्षात्‌ कारण नहीं है 
सपयत्थं तित्थयरं अभिगदचुद्धिस्स सुत्तरोइस्स | 
द्रतरं णिव्वाणं संजमतवसंपओत्तरस ॥१७०॥ 
जीव अजीव आदि नव पदार्थों तथा तीर्थकर भादि पृज्य पुरुषोंमें जिसकी भक्तिहुप बुद्धि 
लग रहो है उसको मोक्ष बहुत दूर है, भले ही वह आगमका श्रद्धानो और संवम तथा तपश्चरणसे 
युक्त क्‍यों न हो ॥ १७० ॥ 


३६ कुन्द-कुन्दभारती 


अरहंतसिद्धचेदियपवयणमत्तोी. परेण  णियमेण | 
जो कुणदि तवो कम्मं सो सुरछोगं समादियदि ॥१७१॥ 


जो अरहन्त, सिद्ध, जिनप्रतिमा और जिनशास्त्रोंका भक्त होता हुआ उत्कृष्ट संगयमके साथ 
तपर्चरण करता है वह नियमसे देवगति हो प्राप्त करता है॥ १७१ ॥॥ 


वीतराग आत्सा ही संसारसागरसे पार होता है 
तक्षा णिव्युदिकामो रागं सव्व॒त्थ कुणदि मा किंचि | 
सो तेण वीदरागो भवियों भवसायरं तरदि ॥१७श५॥ 
इसलिये मोक्षका इच्छुक भव्य किसी भी बाह्य पदार्थमें कुछ भी राग नहीं करे क्योंकि ऐसा 
करनेसे ही वह वीतराग होता हुआ संसार समुद्रसे तर सकता है॥। १७२॥ 
समारोप वाक्य 
मग्गप्पभावणइं प्वयणभत्तिप्पचोदिदेण मया | 
भणियं प्वयणसारं पंचत्थियसंगह॑ सुत्त ॥१७३१॥ 


जिसमें समस्त द्वादशाज्भुका रहस्य निहित है ऐसा यह पञ्चास्तिकायोंका संग्रह करनेवाला 
संक्षिप्त शास्त्र मैंने जिनवाणीकी भक्तिसे प्रेरित होकर केवल मोक्षमार्गकी प्रभावनाके लिये ही 


कहा है॥ १७३ ॥ 


इस प्रकार पद्चास्तिकाय ग्रन्थमें नव पदार्थ तथा सोक्षमार्गके विस्तारका 
वर्णत्त करनेवाला द्वितीय श्रुतस्कन्ध समाप्त हुआ । 


समयसार 


समयसार: 


श्री कुन्द-कुन्द स्वामी समयसार ग्रन्थके प्र[रम्भसें संगलाचरण करते हुए ग्रन्थ फहनेकी 
प्रतिज्ञा करते हैं-- 


वंदित्तु सव्वसिद्धे धुवमचंलूमणोवर्म गईं पत्ते। 
वोच्छामि समयपाहुडमिणमो सुयकेवलीसणिय॑ || १ ॥ 


में ध्रुव, अचल अथवा निर्मल और अनुपम गतिको प्राप्त हुए समस्त सिद्धोंको नमस्कार 
क्र हे भव्यजीवो ! श्रुतकेवलियोंके द्वारा कहे हुए इस समयप्राभुत नामक ग्रन्थको कहूँगा ॥ १ ॥ 


भांगे समयके स्वसमय और परसमयके भेदसे दो भेद बतलाते हैं-- 
जीवो चरित्तदंसणणाणट्विंड त॑ हि ससमयं जाण | 
पुग्गलकम्मपदेसद्चियें च त॑ जाण परसमयं ॥ २॥ 


जो जीव दर्शन ज्ञान और चारित्रमें स्थित है निश्चयसे उसे स्वसमय जानो और जो पुद्गल 
कर्मके प्रदेशोंमें स्थित है उसे पर समय जानो ॥ २॥ 
आगे अपनेगुणोंके साथ एकत्वके नि३चयको प्राप्त हुआ शुद्ध आत्मा ही उपादेय है और 
कर्मंबन्धके साथ एकत्वको प्राप्त हुआ आत्मा हेय है अथवा स्वस्थान ही शुद्धात्माका स्वरूप है पर 
समय नहीं. ' 'यह अभिप्राय मनमें रखकर कहते हैं-- 


एयत्तणिच्छयगओ समझो सब्वत्थ सुंदरो छोए। 

बंधकहा एयतते तेण विसंवादिणी होई॥ ३ ॥ 

स्वकीय शुद्धगुणपर्यायरूप परिणत अथवा अमेदरत्नन्रयरूप परिणमन करनेवाला एकत्व- 
निश्चयको प्राप्त हुआ समय हो--आत्मा ही समस्त छोकमें सुन्दर है--समीचीन है । अतः एकत्वके 


प्रतिष्ठित होनेपर उस आत्मपदार्थंके साथ वन्चकी कथा विसंवाद पूर्ण है--मिथ्या है। 


जब कि संसारके समस्त पदार्थ स्वस्वरूपमें निमग्न होकर पर पदार्थसे विभिन्न हैं तब 
जीवद्गव्य कमरूप पुद्गलद्वव्यके साथ सम्बन्बको केसे प्राप्त हो सकता है ॥ ३ ॥ 


आगे आत्मद्रव्यका एकत्वपना सुलभ नहीं है यह प्रकट करते हैं-- 
सुदपरिचिदाणुभूदा सव्वरस वि कामभोगवंधकहा । 
एयत्तस्सुव॒लंभोी णवरि ण सुलहो विदत्तस्स ॥ ४ ॥ 

१. अमल, अथवा अचल इतिपाठान्तरें ज० बु०। 


ऊ 


२. गदि ज० वृ०। ३. 
ज० वु० । ४. सुदकेवलोभणिदं ज० वृ० । ५. “'णाणट्विंद ज० वृ० । 


र् 


६. ““कम्मुवर्देशट्विद ( 
परदेशस्थितं ) ज० वृ० । ७. “''गदों ज० बृ० । ८. होदि ज० वृ० । ९. विमत्तस्घ ज० चू० । 


इे८ ह कुन्द-कुन्दभारती 
कामभोग और बन्धकी कथा सभी जीवोंके श्रुत है, परिचित है और अनुभूत है परन्तु पर 
पदार्थेसि पृथक्‌ एकत्वकी प्राप्ति सुलभ नहीं है। 
यह जीव काम, भोग और बन्धसम्बन्धी चर्चा अनादिकालसे सुनता चला आ रहा है 
अनादिसे उसका परिचय प्राप्त कर रहा है और अनादिसे ही उसका अनुभव करता चला आ रहा 
है, इसलिये उसकी सहसा प्रतीति हो जाती है | परन्तु यह जीव संसारके समस्तपदार्थोसे जुदा है 
और अपने गुणपर्यायोंके साथ एकताको प्राप्त हो रहा है”यह कथा इसने आजतक नहीं धुनी, न 
उसका परिचय प्राप्त किया और न अनुभव ही । इसलिये वह दुलेभ वस्तु बनी हुई है।। ४ ॥ 
आगे आचाय उस एकत्व विभ्क्त आत्माका निर्देश करनेकी प्रतिज्ञा करते हुए अपनी 
लघुता प्रकट करते हैं-- ह 
त॑ एयत्तविहत्त दाएहं अप्पणो सविहवेण । 
जदि दाएज्ज पमाणं चुक्किज्ज छलं ण घेतव्वं ॥ ५ ॥ 
मैं अपने निज विभवसे उस एकत्व विभक्त आत्माका दर्शन कराता हूँ । यदि दर्दान करा 
सकूँ--उसका उल्लेख कर सके तो प्रमाण मानना और कहीं चूक जाऊँ तो मेरा छल नहीं ग्रहण 
करना ॥ ५॥ 
आगे वह शुद्धात्मा कौन है ? यह कहते हैं-- 
ण वि होदि अप्पमत्तो ण पमत्तो जाणओ दु जो भावों । 
एवं भणंति 'सुद्धं णाओ जो सो उसो चेव ॥ ६॥ 
जो ज्ञायक भाव है अर्थात्‌ ज्ञानस्वरूप शुद्ध जीवद्रव्य है वह न अप्रमत्त है और न प्रमत्त ही 
है। इस प्रकार उसे शुद्ध कहते हैं वह तो जैसा जाना गया है उसी रूप है। 
जो जीव पर पदार्थके सम्बन्धसे अशुद्ध हो रहा है उसीमें प्रमत्त और अप्रमत्तका विकल्प 
सिद्ध होता है परन्तु जो पर पदार्थके सम्बन्धसे विविक्त है वह केवलछ ज्ञायक ही है--ज्ञाता 
दृष्टा ही है।॥॥ ६॥ 
आगे जिस प्रकार प्रसत अप्रमत्तके विकत्पसे जीवमें अशुद्धपत्ता आता है उसी प्रकार 
दरन, ज्ञान और चारित्न आत्माके हैं इस कथनसे भी आत्मासें अशुद्धपना सिद्ध होता है इस 
प्रदनका उत्तर कहते हैं-- 
ववहारेणुवदिस्सिई णाणिस्स चरित्तदंसणं णाणं | 
णवि णाणं ण चरित्तं णः दंसणं जाणगो सुद्धो ॥ ७ ॥ 
ज्ञानी जीवके चारित्र है, दर्शन है, ज्ञान है यह व्यवहार नयसे कहा जाता है। नि३चयनयसे 
नज्ञान है न चारित्र है और न दर्शन है। वह तो एक ज्ञायक ही है इसलिए शुद्ध कहा गया है ॥»॥ 


१. ““विभत्तं ज० वु०१. २ घित्तव्वं ज० चु०। ३. सुद्धाः, -ज० बु०। ४. णादा ज० ब॒ु० | 
4,५. दिस्सदि ज० बु० । 


समयसारं ३९, 
आगे यदि व्यवहार नयसे पदार्थका वास्तविक स्वरूप नहों कहा जाता तो उसे छोड़कर 
केवछ निईचय नयसे ही कथन करना चाहिए इस प्रदनका उत्तर देते हैं-- 
जह णवि सक्‍कमणजो अणज्ञमासं विणा उ गांहेउं | 
तह ववहारेण विणा परमत्थुवए्सणमसक्क ॥ ८ ॥ 
के जिस प्रकार स्लेच्छजन म्लेच्छ भाषाके वित्ता वस्तुका स्वरूप ग्रहण करानेके लिये शवय 
नहीं है। उसी प्रकार व्यवहारके विना परमार्थका उपदेश शकक्‍य नहीं है॥ ८ ॥ 
आगे व्यवहार नय परमार्थंका प्रतिपादक किस प्रकार है ? इस प्रइनका उत्तर कहते हैं-- 
जो हि सुएणहिंगच्छह अप्पाणमिणं तु केवल सुद्धं । 
० |. को की पी 0 इंच: 
त॑ सुयकेवलिमिसिणो भणंति लोयप्पईबंयरा ॥ ९ ॥ 
बा ० ५ ६ क 
जो सुयणाणं सब्ब॑ जाणद सुयकेव्लिंतमाहु जिणा | 
णाणं अप्पा सब्बं जल्या सुयकेवली तत्मा" ॥१०॥ 
मी जो निरचय कर श्रुतज्ञानसे इस अनुभव गोचर केवल एक शुद्ध आत्माको जानता है उसे 
लोकेको प्रकाशित करनेवाले ऋषोश्वर श्रुतकेवली कहते हैं। [ यह निश्चय नयसे श्रुतकेवलीका 
लक्षण है। अब व्यवहार नयसे श्रुतकेवछीका लक्षण कहते हैँ ] जो समस्त श्रुतज्ञानको जानता है 
जिनेन्द्रदेव उसे श्रुतकेवली कहते हैँ। यतः सब ज्ञान आत्मा है अतः आत्माको ही जाननेसे श्रुत- 
केवली कहा जा सकता है॥ ९-१० ॥ | 
भागे व्यवहारनयका अनुसरण क्यों नहों करना चाहिये ? इसका ससाधान कहते हैं-- 
ववहारो5भूयत्थो भूयत्थो देसिदोंदु सुद्धणओ | 
भूयत्थमरिसिदों खलु सम्माहठ्ठी हृवद जीवों ॥१श॥| 
व्यवहार नय अभूतार्थ है--असत्यार्थ है और शुद्धनय भूतार्थ-सत्यार्थ कहा गया है। जो जीव 
भूतार्थ नयका आश्रय करता है वह निरचयसे सम्यग्दुष्टि होता है॥ ११॥ 
आगे किन्‍्हों जीवोंके किसी समय व्यवहार भी प्रयोजनवान्‌ है ऐसा कहते हैं-- 
सुद्धो सुद्धादेलो णोयज्यो परभावदरिसीहिं । 
ववहारदेसिदा पुण जे हु अपरमे ट्विंदा भावे ॥१२॥ 


१. गहेंदुं ज० वृ० । २. देसण “' ज० वृ०। ३. सुदेण | ४. सुद-- ॥ ५. सुद-- | ६. सुद | 
७. सुद--ज० बु० । ८. जयसेन वृत्तिमें १० वीं गायाके आगे निम्नाद्ित २ गाथाएँ अधिक व्यास्यात है-- 
णाणहि भावणा खलु कादव्वा दंसणे चरित्ते य। 
ते पुण तिण्णिवि आदा तह्या कुण भाव् बादे॥ 
जो आदभावणमिणं शिच्चुवजुत्तो मुणी समाचरदि | 
सी सब्वदुक्समोक्त॑ पावदि अनिरेण काछेया। 
९, णादव्वो'"“ज० वृ० । १०. दरतीहि'“ज० बृ० । 


४० . .कुन्द-कुन्दभारतो 
जो परमभाव अर्थात्‌ उत्कृष्ट दकश्ामें स्थित हैं उनके द्वारा शुद्ध तत्वका उपदेश करनेवाला 
शुद्धनिश्चय नय जानने योग्य है और जो अपरमभावमें स्थित हैं अर्थात्‌ अनुत्कृष्ट दशामें विद्यमान 
हैं वे व्यवहार नयसे उपदेश करने योग्य हैं ।॥॥ १२ ॥ 
आगे शुद्ध निश्चय नयसे जाने हुए जीवाजीवादि पदार्थ ही सम्यकत्व है ऐसा कहते हैं-- 
भूयत्थेणाभिगदा जीवाजीवा य पुण्णपाव॑ च। 
आसवसंवरंणिज़्बंधो मोक्‍्खसो य सम्मत्त ॥१श॥ 
निइचय नयसे जाने हुए जीव, अजीव, पुण्य, पाप, आख्रव, संवर, निर्जरा, बन्ध, और मोक्ष 
ही सम्यक्त्व हैं। यहाँ विषय-विषयीमें अमेदकी विवक्षाकर जीवाजीवादि पदार्थोको ही सम्यकत्व 
कह दिया है ॥ १३ ॥ 
आगे शुद्धनयका स्वरूप कहते हैं-- 
जो पस्सदि अप्पाणं अबद्धपुद्ं अणण्णयं णियदं । 
अविसेसमसंजुत्त त॑ सुद्धणयं वियाणीहि ॥१४॥ 
जो नय आत्माको बन्धरहित, परके स्पर्श रहित, अन्यपने रहित, चञ्चलता रहित, विशेष 
रहित और अन्य पदार्थके संयोग रहित अवछोकन करता है--जानता है उसे शुद्ध नय जानो ॥ १४॥ 
आगे जो उक्त प्रकारकी आत्माको जानता है वही जिनद्ञासनको जानता है ऐसा कहते हैं-- 
जो पस्सदि अप्पाणं अबद्धपुईं अणण्णमविसेसं । 
थे ० कप प * मल. 
अपदेससुत्तमज्झ॑ पससदि जिणसासणं संब्बं ॥१७॥ 
जो पुरुष आत्माको अवद्धस्पृष्ट, अनन्य, अविशेष तथा उपलक्षणसे नियत और असंयुक्त 
देखता है वह द्रव्यश्रुत और भावश्वुतरूप समस्त जिन शासनको देखता है--जानता है॥ १५॥ 
आगे दहन ज्ञान और चारित्र निरन्तर सेवन करने योग्य हैं यह कहते हैं-- 
दंसणणाणचरिचाणि सेविद॒व्याणि साहुणा णिच्च॑ | 
ताणि पुण जाण तिण्णिवि अप्पाणं चेव णिच्छयदो ॥१६॥ 
साधु पुरुषके द्वारा सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र निरन्तर सेवन करने योग्य हैं 


और उन तीनोंको निर्चयसे आत्मा ही जानो। यहाँ अमेद नयसे गुण गुणीमें अमेद विवक्षाकर 
सम्यग्दर्शनादिको तथा आत्माको एक रूप कहा है ॥ १६॥ 


१. अपदिश्यतेज्यों येत्त स भवत्यपदेश छाव्दो द्रव्यश्रुतमिति यावत्‌, सूत्रपरिच्छित्तिरूप॑ भावश्रुतं 
ज्ञाननमय इति, तेन दाब्दसमयेन चाच्यं ज्ञानसमयेन परिच्छेद्ममपदेशसून्रमध्यं भण्यते इति। ज० बु० । 
२. पन्द्रहवीं गाथाके आगे ज० वृत्तिमें निम्नांकित गाथा अधिक व्यख्यात है । 
आदा खु मज्ञ णाणे आादा में दंसणं चरित्ते य। 
आदा पच्चक्खाणें अदा में संबरे जोगे ॥ 
३. तिण्णवि जु० चु०] 


सेमेयंर्सार ४ 
आगे इसी बातको दृष्टान्त और दार्शान्तके द्वारा स्पष्ट करते हैं-- 
जह णाम को वि पुरिसो रायाणं जाणिकण सदृहदि | 
तो तं॑ अणुचरदि पूणो अत्थत्थीओ पयत्तेण ॥१७॥ 
एवं हि जीवराया णादव्वों तह य सहहेदव्वों | 
अगणुचरिद॒व्यों य पुणो सो चेव दु मोक्खकामेण ॥१८॥ जुम्मं 
जिस प्रकार धनका चाहनेवाला कोई पुरुष पहले राजाको जानकर उसका श्रद्धान करता है 
और उसके बाद प्रयत्नपुवंक उसीकी सेवा करता है। इसी प्रकार मोक्षको चाहनेवाले पुरुषके द्वारा 
जीवरूपो राजा जानने योग्य है, श्रद्धा करने योग्य है और फिर सेवा करने योग्य है । 
भावार्थ--जिस प्रकार राजाके ज्ञान, श्रद्धान और अनुचरण-सेवाके बिना धन सुलभ नहीं 
है उसी प्रकार आत्माके ज्ञान, श्रद्धान और अनुचरणके विना मोक्ष सुलभ नहीं है ॥ १७-१८ ॥ 
आगे यह आत्मा कितने समय तक अप्रतिबुद्ध-अज्ञानी रहता है? इस प्रइनका उत्तर 
कम्से णोकृम्मम्हि य अहमिदि अहक॑ च कम्म णोकम्मं । 
जा एसा खलु बुद्धी अप्पडिबुद्धों हवदि तावे॥१९॥ 
जब तक इस जोवके कर्म और नोकर्ममें “में कर्म नोकर्म रूप हूँ और ये कर्म नोकरमं मेरे हैं 
निश्चयसे ऐसी बुद्धि रहती है तब तक वह भप्रतिवुद्ध--अज्ञानी रहता है ॥ १९ ॥ 
' आगे अप्रतिबुद्ध और प्रतिबुद्ध जीवका छक्षण कहते हैं-- 
अहमेदं एदमह हं अहमेदस्सेव होमि मम एंदं | 
अण्णं जं॑ परदव्यं॑ सचिताचित्तमिस्स वा ॥२०॥ 
आसि मम पुव्वमेद॑ अहसेद॑चावि पृव्वकालक्षि । 
होहिदि पुणोवि मज्ञ॑अहसेदं॑ चावि होस्सामि ॥२१॥ 
एयचु असंभूदं॑ आदवियप्पं करेदि संमूढो । 
भूद्त्थं जाणंतो ण करेदि दु त॑ असंमूढो ॥२२॥ 
“चेतन, अचेत्तन अथवा मिश्ररूप जो कुछ भी परपदार्थ हैँ में उच्त रूप हूँ, वे मुन्न्प हैं, में 
उनका हूँ, वे मेरे हैं, पृ्व॑ समयमें वे मेरे थे, में उनका था, भविष्यत्‌में वे फिर मेरे होंगे और में 
१. उन्‍्नीसवीं गाथाके आगे ज० वृ० में निम्न गायाएँ अधिक व्यास्यात्त हैं-- 
जीवेव अजीवे वा संपदि समयम्हि जत्व उबजुत्तों । 
तत्येव. बंधभोदलो होदि समासेण पिहिंदों ॥ 


ज॑ कुणदि भावमादा कत्ता सो होदि दत््स भावत्स । 
णिच्छयदो ववहारा पोग्गलकम्माग कत्तार ॥ 


नी 


डर कुंन्द-कुन्दभारती 
उनका होऊेंगा' जो पुरुष इस प्रकार मिथ्या आत्मविकल्प करता है वह मूढ है--अप्रतिबुद्ध है-- 
अज्ञानी है और जो परमार्थ वस्तु स्वरूपको जानता हुआ उस मिथ्या आत्मविकल्पको नहीं करता 
है वह अमूढ है--प्रतिवुद्ध है--ज्ञानी है। 
भावा्थ--जो आत्माको अन्यरूप अथवा अन्यका स्वामी मानता है वह अज्ञानी है और जो 
आत्माको आत्मरूप तथा परको प्ररूप जानता है वह ज्ञानी है॥ २०-२२ ॥ | 
आगे अप्रतिबुद्धको समझानेके लिये उपाय कहते हैं-- 


अण्णाणमोहिदमदी मज्झमिणं भणदि पुग्ग्ल दव्वं । 
बद्धमचद्धं च तहा जीवों. बहुभावसंजुत्तो ॥२३॥ 
सव्वण्हुणाणदिट्टो जीवो उवभोगलुक्खणो णिच्च॑ | 
किह सो पुरगलद॒व्वी-भूदों ज॑ मणसि मज्ञझमिणं ॥२४॥ 
जंदि सो पृ्गलद॒व्वी-धूदो जीवत्तमागदं इदरं। 
तो संत्तो वेत्त जे मज्ञमिणं पुरुग् दब्बं ॥२५॥ 
जिसकी बुद्धि अज्ञानसे मोहित हो रही है ऐसा पुरुष कहता है कि यह शरीरादि बद्ध तथा 
धन्तधान्यादि अबद्ध पुद्गलद्गव्य मेरा है और यह जीव अत्तेक भावोंसे संयुक्त है। इसके उत्तरमें 
आचाय॑े कहते हैं कि सर्वज्ञके ज्ञानेके द्वारा देखा हुआ तथा निरन्तर उपयोगलक्षणवाला जीव 
पुद्गलब्रव्यरूप किस प्रकार हो सकता है ? जिससे कि तूँ कहता है कि यह पुद्गल द्रव्य मेरा है। 
यदि जीव पुद्गलद्गव्यरूप होता है तो पुद्गल ,भी जीवपनेको प्राप्त हो जावेगा और तभी यह 
कहा जा सकेगा कि यह पुद्गलद्रव्य मेरा है | पर ऐसा है नहीं ।॥ २३-२५ ॥ 
भागे अज्ञानी जीव कहता है-- 
जदि जीवो ण सरीरं तित्थयरायरियसंथुदी चेव | 
सव्वाबि हवदि मिच्छा तेण दु आदा हृवदि देहो ॥२६॥ 
यदि जीव शरीर नहीं है तो तीर्थंकर तथा आचार्योकी जो स्तुति है वह सभी मिथ्या होती 
है। इसलिये हम समझते हैं कि आत्मा शरीर ही है ॥ २६॥ 
आगे आचायें समझाते हैं-- 


ववहारणयों भासदि जीवो देहो य हवदि खलु इको । 
ण दु णिच्छयस्स जीवो देहो य कदावि एकट्टी ॥२७॥ 


व्यवहार तय कहता है कि जीव और शरीर एक हैं परल्तु निरचयनयका कहना है कि जीव 
और शरीर एक पदार्थ कभ्नी नहीं हो सकते हैं॥ २७ ॥ 





१. जीवे ज० वु० । २. बहुभावसंजुत्ते ज० वृ० । ३. सकका । ४. वुत्तु ज० वृु० | 


समयसार ४३ 
आगे व्यवहारनयसे शरीरका स्तवन ओर द्वारीरके स्तवनसे आात्माका स्तवन होता है यह 


कहते हैं ह 
इणमण्णं जीवादो देहं पुर्गल्मयं थ्रुणितु झ्रणी | 
मण्णदि हु संथुदो वंदिदों मए केवी भयवं ॥२८॥ 
जीवसे भिन्न पुद्गलमय शरीरकी स्तुतिकर मुनि यथार्थमें ऐसा मानता है कि मैंने केवली 
भगवानकी स्तुति की और वन्दना की ॥ २८ ॥ क 
' आगे दरीरके स्तवनसे आत्माका स्तवन मानना नि३चयको हृष्टिमें ठीक नहीं है-- 
त॑ णिच्छये ण जुज्ञदि ण सरीरण॒ुणा हि होंति केवलिणो । 
केवलियुणे थुणद्‌ जो सो तच्चं केवलिं थुणदि ॥२९॥ 
उक्त स्तवन निदचयकी दृष्टिमें ठीक नहीं है क्योंकि शरीरके गुण केवलीके गुण नहीं है। जो 
केवलीके गुणोंकी स्तुति करता है वही यथार्थमें केवछीकी स्तुति करता है॥ २५ ॥। 
आगे प्रदन है कि जब आत्मा शरीरका अधिष्ठाता है तब शरीरके स्तवनसे बात्माका 
स्तवन निदचयनयकी दृष्टिमें ठीक क्यों नहीं है ? इस प्रदनके उत्तरमें कहते हैं कि-- 
णयरम्मि वण्णिदे जह ण वि रण्णों वण्णणा कदा होदि । 
देहगुणे थुव्वंते ण केवलिगुणा थरुदा होंति ॥३०॥ 
जिस प्रकार नगरका वर्णन करनेपर राजाका वर्णन किया हुआ नहीं होता उसी प्रकार 
दशरोरके गृणोंका स्तवन होनेपर केवलीके गुण स्तुत नहीं होते ! 
'जिस प्रकार नगर जुदा है, राजा जुदा है, उसी प्रकार शरीर जुदा है और उसमें रहनेवाला 
केवली जुदा है अतः शरोरके स्तवनसे केवछीका स्तवन निशचयनय ठीक नहीं मानता है॥ ३० ॥ 
आगे निरचयनयसे किस प्रकार स्तुति होती है यह कहते हैं-- 
जो इंदिये जिणता णाणसहावाधिअं मुणदि आदं | 
त॑ खलु जिदिंदियं ते भणंति जे णिच्छिदा साहू ॥३१॥ 
ओो इन्द्रियोंको जीतकर ज्ञानस्वभावसे अधिक आत्माको जानता है उसे नियमसे, जो निएचय 
नयमें स्थित साधु हैं वे जितेन्द्रिय कहते हैं ॥ ३१ ॥ 
यही बात फिर कहते हैं-- 
जो मोहं तु जिणिता णाणसहावाधियं मुणइ आद । 
त॑ जिदमोहं॑ साहुं परमइवियाणया विंति ॥३२॥ 
जो मोहको जीतकर ज्ञानस्वभावसे अधिक आत्माकों जानता है उस साथुकों परमार्थके 
जाननेवालें मुनि जितमोह कहते हैं ।॥। ३२॥ 
यही बात फिर कहते हैं-- 
जिदमोइस्स दु जइया खीणो मोहों हविज् साहुस्स | 
तइ्या हु खीणमोहो भण्णदि सो णिच्छयचिदृर्दि ॥३३॥ 


8 ह कुन्द-कुन्दभारती 
मोहको जीतनेवाले साधुका मोह जिस समय क्षीण हो जाता है--नष्ट हो जाता है उस समय 
निरचयके जाननेवाले मुनियोंके द्वारा वह क्षीणमोह कहा जाता है ॥ २३ ॥ 
आगे ज्ञान ही प्रत्याव्यान है यह कहते हैं-- . 
सब्वे भावा जम्हा पच्चक्‍्खाई परेत्ति' णोद्‌णं। 
तक्षा पच्चकखार्ण णाणं -णियमा मुणेयव्यं ॥३४॥ 
चूंकि ज्ञानी जीव अपने सिवाय समस्त भावोंको पर है ऐसा जानकर छोड़ता है इसलिये 
ज्ञानको ही नियमसे प्रत्याख्यात जानना चाहिये ॥ ३४ ॥॥ 
आगे इस विषयको हृष्टान्तद्वारा स्पष्ट करते हैं-- 
जह णाम कोवि पुरिसो परदव्वमिणंति जाणिदुं चयदि | 
तह सब्वे परमावे णाऊण विम्रंचदे णाणी ॥३२५॥ 
जिस प्रकार कोई पुरुष यह परद्वव्य है” ऐसा जानकर उसे छोड़ देता है उसी प्रकार ज्ञानी 
जीव समस्त परभावोंको ये पर हैं ऐसा जानकर छोड देता हैं ।। ३५ ॥ 
आगे परपदार्थोसि भिन्नपना किस प्रकार प्राप्त होता है यह कहते हैं-- 
णत्थि मम को वि मोहो चुज्मदि उदओग एवं अहमिक्को । 
त॑ मोहणिम्ममत्ं समयस्स वियाणया विंति ॥३६॥ 


जो ऐसा जाना जाता है कि मोह मेरा कोई भी नहीं है, मैं तो एक उपयोग रूप ही हूँ उसे 
आगमके जाननेवाले मोहसे निर्ममत्वपना कहते हैं ॥ ३६॥ 


आगे इसी बातको फिरसे कहते हैं-- 
णत्थि मम धम्मआदी चुज्ञदि उवओग एवं अहमिक्को | 
त॑ धम्मणिम्ममत्तं समयर्स वियाणया विंति ॥३७॥ 
जो ऐसा जाना जाता है कि धर्म आदि द्रव्य मेरे नहीं हैं, में तो एक उपयोग रूप हूँ उसे 
आगमके जाननेवाले धर्मादि द्वव्योंसे निर्मंमत्वपना कहते हैं।। ३७ |। 
आगे रत्नत्रयरूप परिणत आत्साका चिन्तन किस प्रकार होता है यह कहते हैं-- 
अदमिकक्‍्की खलु सुद्धो दंसणणाणमइयो सदा रूवी । 
णवि अत्थि मज्झ किंचिवि अण्णं परमाणुमित्त पि |॥३८॥ 
निरचयसे में एक हूँ, शुद्ध हैँ, दर्शनज्ञानमय हूँ, सदा अरूपी हूँ, परमाणुमात्र भी अन्य द्रव्य 
मेरा कुछ नहीं है ॥ ३८ ॥ 


इस प्रकार जीवाजीवाधिकारमें पूर्वरज्ध समाप्त हुआ । 


१. णादूण ज० बु० । २. मुणेदव्ब॑ ज० बु०्व : 


समयसार प्‌ 
आगे सिथ्यादृष्टि दुबुंद्धि जीव आत्माको नहों जानते यह कहते हैं-- 
अप्पाणमयाणंता मूढहा हु परप्पवादिणों केई | 


जीव॑ अज्झवसाणं कम्म॑ च तहा परूविंति ॥३९॥ 

अबरे अज्ञवसाणेसु तिव्वमंदाणुभावगं जीचं । 

मण्णंति तहा अबरे णोकम्म॑ चावि जीवोत्ति ॥४०॥ 

कम्मस्सुदयं॑ जीव॑अबरे कम्माणुभायमिच्छंति | 

तिव्यत्तणमंदत्तणगुणेहिं जो सो हवदि जीवो ॥४१॥ 

जीवो कम्मं उहयं दोण्णि वि खलु फेवि जीवमिच्छंति | 

अबरे संजोगेण दु कम्माणं जीवमिच्छंति ॥४२॥ 

एवंविहा बहुविहा परमप्पाणं बदंति दुम्मेहा | 

ते ण परमट्ठवाइहि णिच्छयवाईहिं णिहिद्ठा ॥४३॥ 

आत्माको न जाननेवाले और परको आत्मा कहनेवाले कितने ही पुरुष अध्यवसानकों तथा 

कर्मको जीव कहते हैं । अन्य कितने ही पुरुष अध्यवसान भावोंमें तीव्र अथवा मनन्‍्द अनुभागगतको 
जीव कहते हैं । अन्यछोग नोकमंको जीव मानते हैं। कोई कमंके उदयको जीव मानते हैं। कोई 
ऐसी इच्छा करते हैं कि कर्मोका जो अनुभाग तीत्र अथवा मन्द भावसे युक्त है वह जीव है। कोई 
जीव तथा कर्म दोनों मिले हुएको ही जीव मानते हैं ॥ और अन्य कोई कर्मोके संयोगसे ही जीव इष्ट 
करते हँ--मानते हैं | इस प्रकार बहुतसे दुवृंद्धिनन परको आत्मा कहते हैँ परन्तु वे निश्चयवादियोंके 
द्वारा परमार्थवादी नहीं कहे गये हैं ॥ ३९-४३ || 


ऐसा कहनेवाले सत्याथंवादी क्‍यों नहीं है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
एए सब्वे भावा पुर्गलदव्वपरिणामणिप्पण्णा | 
केबलिजिणेहिं भणिया कह ते जीवो त्ति बच्चंति ॥४४॥ 
ये सभी भाव पुद्गल द्रव्यके परिणमनसे उत्पन्न हुए हैं ऐसा केवली जिनेन्द्र भगवानके 
द्वारा कहा गया है। फिर वे जीव हैं यह किस प्रकार कहा जा सकता है ?॥ ४४ ॥ 
जब कि रागादिभाव चेतन्यसे सम्बन्ध रखते हैं तब उन्हें पुदूगलफे किस प्रकार फहा जाता 
है? इसका उत्तर कहते हैं-- 
अट्ठवविहं पि य कम्मं सब्ब॑ पुरगरूमयं जिणा बिंति | 
जस्स फल त॑ बुंच्चइ दुक्‍्खं ति विपच्चमाणस्स ॥४५॥ 
पक कर उदयमें आनेवाले जिस कर्मका प्रसिद्ध फल दुःख कहा जाता है वह आठदों प्रकारका 
कर्म सवका सव पुद्गलमय है ऐसा जिनेन्द्रदेव कहते हैं । 


१. उच्चंति ज० वृ० । २. वुच्चदि ज० बृ० । 


४९ कुन्द-कुन्दभारती 


भावाथें--यह आत्मा कर्मका उदय होनेपर दुःखरूप परिणमता है और जो दुःखरूपभाव 
है वह अध्यवसान है । इसलिए दुःखरूप भावमें चेततपनेका भ्रम उपजता है। वास्तवमें दुःखरूप- 
भाव चेतन नहीं है, कमेजन्य है अतः जड़ ही है ॥ ४५ ॥ 


आगे दिष्य प्रदन करता है कि यदि अध्यवसानादि भाव पुदुगल स्वभाव हैं तो उन्हें दुसरे 
ग्रन्थोंमें जीवरूप क्‍यों कहा गया है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
ववहारस्स दरीसणमुवएसो वण्णिदों जिणवरेहिं। 
जीवा एदे सब्वबे अज्ञवसाणादओ भाषा ॥४६॥ 
ये सब अध्यवसानादिक भाव जीव हैं ऐसा जो जिनेन्द्र भगवानने वर्णन किया है वह 
व्यवहार नयका मत है ॥ ४६॥ 
आगे यह व्यवहार किस दृष्टांतमें प्रवृत्त हुआ यह कहते हैं-- 
राया हु णिग्गदो त्तिय एसो वलसमुदयस्स आदेसो । 
ववहारेण हु उच्चदि तत्थेकी णिग्गदों राया ॥४७॥ 
एमेव य ववहारो अज्ञवसाणादिअण्णभावाणं | 
जीवोत्ति कदो सुत्ते तत्थेकी णिच्छिदों जीवो ॥४८॥ 
जैसे कोई राजा सेना सहित निकला। यहाँ सेनाके समृहको यह कहना कि “यह राजा 
निकला है' व्यवहार नयसे कहा जाता है। यथार्थमें उनमें राजा तो एक ही निकला है। इसी प्रकार 
अध्यवसानादि भावोंको 'यह जीव है' ऐसा जो आगममें कहा गया है वह व्यवहार नयसे कहा 
गया है, निर्चयसे तो उनमें जोव एक-ही है॥ ४७-४८ ॥ 
तो फिर जीवका वास्तविक स्वरूप क्या है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
अरसमरूचमगंधं अव्वत्त चेदणाशुणमसहं | 
जाण अलिंगग्गहणं जीवमणिदिट्ठसंठाणं ॥४९॥ 
जो रसरहित है, रूपरहित है, गन्धरहित है, अव्यक्त है, चेतनागुणसे सहित है, शब्दरहित 
है, जिसका किसी चिक्त अथवा इन्द्रिय द्वारा ग्रहण नहीं होता और जिसका आकार कहनेमें नहीं 
आता उसे जीव जानो ॥ ४९ ॥ 
जागे जीवके रसादि नहीं हैं यह कहते हैं-- 
जीवस्स णत्थि वण्णो णवि गंधी णवि रसो णवि य फासो | 
णवि रूवं ण सरीरं॑ णवि संठाणं ण संहणणं ॥५०॥ 
जीवस्स णत्थि रागो णवि दोसो णेव विज्जदे मोहो | 
णो पच्चया ण कम्म॑ णोकम्मं चावि से णत्यि ॥५१॥ 
जीवस्स णत्थि वग्गो ण वग्गणा णेव फड़ढया केई। 
णो अज्झप्पट्टराणा णेव ये अणुभायठाणाणि ॥८श॥ 


संमंयसारं ४७ 
जीवस्स णत्थि केई जोयड्डाणा ण बंधठाणा वा | 
णेव य उदयदट्वाणा ण मग्गणट्टाणया केई ॥५३॥ 
णो ठिदिवंधट्टाणा जीवस्स ण संकिलेसठाणा वा। 
णेव विसोहिह्मणा णो संजमलडद्धिठाणा वा ॥५४॥ 
णेव य जीवट्टाणा ण गुणद्वाणा य अत्थि जीवस्स | 
जेण दु एदे सच्चे पुरगलद॒व्वस्स परिणामा ॥५५॥ 
। जीवके न वर्ण है, न गन्ध है, न रस है, न स्पर्श है, न "रूप है, न शरीर है, न संस्थान है, 
न संहनन है, न राग है, न द्वेष है, न मोह है, न 'प्रत्यय हैं, न कर्म हैं, न वर्ग है, न वर्गंणा है, 
न कोई स्पर्धक हैं, न अध्यवसाय स्थान हैं, न अनुभाग स्थान हैं, न कोई योगस्थान हैं, न वन्च- 
स्थान हैं, न उदयस्थान हैं, न मार्गणास्थान है, न स्थितिवन्धस्थान हैं, म संक्लेशस्थान हैं, 
न संयमलब्धिस्थान हैं, न जीवसमास हैं और न गुणस्थान हैं, क्योंकि ये सब पुदुगल द्रव्यके 
परिणाम हैं ॥ ५०-५५ ॥ 
आगे शिष्य प्रइन करता है कि यदि ये वर्णादि भाव जीवके नहों हैं तो अन्य ग्रन्थोंमें उन्हें 
जीवका क्यों कहा है ? इसका समाधान करते हैं-- 
ववहारेण दु एदे जीवस्स हवंति वण्णमादीया | 
शुणठाणंताभावा ण दु केई णिच्छयणयर्स ॥५६॥ 
ये वर्णको आदि लेकर गुणस्थानपर्यन्त भाव व्यवहारनयसे जीवके होते हैं परन्तु निश्चय 
नयसे कोई भी भाव जीवके नहीं हैं। ५६ 
आगे निशचयनयसे वर्णादि जीवके क्‍यों नहीं हैं ? इस प्रइनका उत्तर कहते हैं-- 
एएहि य संबंधों जहेव रवीरोदयं मुणेदव्वो । 
ण यहुंति तस्स ताणि दु उवओगगुणाधिगो जम्दा ॥५७॥ 
इन वर्णादि भावोंके साथ जीवका सम्बन्ध दूध और पानीके समान जानना चाहिये अर्थात्‌ 
जिस प्रकार दूध और पानी पृथक्‌ पृथक्‌ होनेपर भी एक क्षेत्रावगाह होनेसे एकरूप मालूम होते 
हैँ उसी प्रकार जीव और वर्णादि भाव पृथक्‌ पृथक्‌ होनेपर भी एक क्षेत्रावगाह होनेसे एकरूप जान 
पड़ते हैँ । वास्तवमें वे उसके नहीं हैं क्योंकि जीव उपयोगगुणसे अधिक है अर्थात्‌ वर्णादिकी अपेक्षा 
जीवके उपयोगगुण अधिक रहता है जो कि जीवको वर्णादिसे पृथक्‌ सिद्ध करता है॥ ५७॥ 
आगे दृष्टान्तके द्वारा व्यवहार और नि३चयनयका मविरोध प्रकट फरते हैं-- 
पंथे मुस्संतं पस्सिदृण छोगा भणंति बबह्ारी | 
मुस्सदि एसो पंथो णय पंथो मुस्सदे कोई ॥५८॥ 


१. यत्स्पर्शादिसामान्यपरिणाममात्र॑ रूप तन्नास्ति जोवस्प--अमृतास्याति 
२. मिध्यात्वाविरतिकपाययोगलक्षणाः प्रत्यया: ब० । 


५८ कुन्द-कुन्दभारतो 
तहजीवे कम्माणं णोकम्माणं च पर्सिदुं वण्णं | 
जीवस्स एस वण्णो जिणेहि ववहारदों उत्तो ॥५९॥ 
गंधरसफासरूवा देहो संठाणमाइया जे य। 
सब्चे ववहार॒स्स य णिच्छयदण्हू ववर्दिसंति ॥६०॥ 
जैसे मार्गमें लुटते हुए पुरुषको देखकर व्यवहारी लोग कहने लगते हैं कि यह मार्ग छुटता 
है। यथार्थमें विचार किया जाय तो कोई मार्ग नहीं लुटता। उसमें जानेवाले पुरुष ही लुटते हैं । 
वैसे ही जीवमें कर्मों और नोकरमोंका वर्ण देखकर 'जीवका यह वर्ण है” ऐसा व्यवहार नयसे जिनदेवने 
कहा है। इसीप्रकार गन्ध, रस, स्पर्श रूप, शरीर, संस्थान आदि जो कुछ हैं वे सव व्यवहार नयसे 
जीवके हैं ऐसा निश्चयके देखनेवाले कहते हैं | ५८-६० ॥। 
आागे वर्णादिके साथ जीवका तादात्म्प क्यों नहों है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
तत्थभवे जीवाणं संसारत्थाण होंति वण्णादी | 
संसारपम्न॒ककाणं णत्थि हुँ वण्णादओ केई ॥६१॥ 
वर्णादिक संसारमें स्थित जीवोंके उस संसारी दशामें होते हैं ॥ संसारसे छूटे हुए जीवोंके 
निदचयसे वर्णादि कुछ भी नहीं हैं। 
भावार्थ--यदि वर्णादिके साथ जीवका तादात्म्य सम्बन्ध रहता तो मुक्त अवस्थामें भी 


उसका सद्भाव पाया जाना चाहिये परन्तु पाया नहीं जाता ! इससे सिद्ध है कि जीवके साथ वर्णादि: 
का तादात्म्य सम्बन्ध नहीं हैं किन्तु संयोग सम्बन्ध है जो कि पृथक्‌ सिद्ध दो वस्तुमें होता है ॥ ६१ ॥ 


आगे वर्णादिके साथ जीवका तादात्म्य सम्बन्ध साननेमें अन्य दोष प्रकट करते हैं-- 


जीवो चेव हि एदे सब्बे भावात्ति मण्णसे जदि हि। 
जीवस्साजीवस्स य णत्थि विसेसों हु दे कोई ॥६२॥ 


यदि तूँ ऐसा मानता है कि ये वर्णादिक भाव सभी जीव हैं तो तेरे मतमें जीव और अजीव- 
का कुछ भेद नहीं रहेगा ॥ ६२ ॥। 


आगे संसार अवस्थामें ही जीवका वर्णादिके साथ तादात्म्य है ऐसा अभिषप्राय होनेपर भी 
यही दोष आता है यह कहते हैं-- 
जदि संसारत्थाणं जीवाणं तुज्झ होंति वण्णादी । ह 
तम्हा संसारत्था जीवा रूवित्तमावण्णा ॥६३१॥ 
एवं पुर्गलद॒व्बं जीवो तह लकक्‍्खणेण मूढमदी । 
णिव्वाणमुवगदो वि य जीवतं पुर्गलो- पत्तो ॥३६४॥ 





१. एवं रसगंधफासा संठाणादोय जे समुदहिद्वा-ज० वृ० । २. दु ज० वृ०॥ 


समयसार ४९, 


अं यदि संसारमें स्थित जीवोंके तेरे मतमें वर्णादिक तादात्म्यरूपसे होते हैँ तो इस कारण 
स्थत जीव रूपीपनेको प्राप्त हो गये और ऐसा होनेपर पुद्गल द्रव्य जीव सिद्ध हुआा। तथा 
हे ! दुबुंद्धे ! लक्षणकी समानतासे निर्वाणको प्राप्त हुआ पुदगल ही जीवपनेको प्राप्त हो जावेगा । 
भावार्थ--जिसका ऐसा अभिप्राय है कि संसार अवस्थामें जीवका वर्णादिके साथ तादात्म्य 
सम्बन्ध है उसके मतमें जीव संसारी दक्षामें रूपी हो जावेंगे ओर चूँकि रूपीपना पुद्गल द्रव्यका 
असाधारण छक्षण है इसलिये पुद्गल द्रव्य जीवपनेको प्राप्त हो जायगा | इतना ही नहीं, ऐसा होने- 
पर मोक्ष अवस्थामें भी पुद्गल द्रव्य ही स्वयं जीव हो जायगा क्योंकि द्रव्य सभी अवस्थाओंमें अपने 
अविनव्वर स्वभावसे उपलक्षित रहता है। इस प्रकार पुद्गलसे भिन्न जीवद्रव्यका अभाव 
होनेसे जीवका अस्तित्व ही समाप्त हो जायगा। अतः निश्चित हुआ कि वर्णादिकभाव पुदुगल 
द्रव्यके हैँ। जीवका उत्तके साथ तादात्म्यसम्बन्ध न मुक्त दशामें सिद्ध होता और न संसारी 
दशामें । ६३-६४ ॥ 
आगे इसी बातकोो स्पष्ट करते हैं-- 
एक्क चदोण्णि तिण्णिय चत्तारि य पंचइंदिया जीवा | 
वादर पज्ञत्तिर। पयडीओ णामकम्मरस ॥६०॥ 
एदेहिं य णिव्वत्ता जीवड्वाणाड करणभूदाहिं | 
पयडीहिं पुर्गलमईंहिं ताहिं कं भण्णदे जीवों ॥६६॥ 
एकेन्द्रिय, हीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, पज्चेन्द्रिय जीव, तथा बादर, सूक्ष्म, पर्याप्त, अपर्याप्त 
ये सभी जामकर्मकी प्रकृतियाँ हैं। करणस्वरूप इन प्रकृतियोंके द्वारा हो जीव समास रखे गये हूं । 
अतः उत्त पुद्गलरूप प्रकृतियोंके द्वारा रे हुएको जीव कैसे कहा जा सकता है ?॥ ६५-६६॥ 
आगे कहते हैं कवि ज्ञाधन आत्माकों छोड़कर अन्यको जीव कहना सो सत्र व्यवहार है-- 


पञ्तत्तापजत्ता जे सुहुमा बादरा य जे चेव । 
देहस्स जीवसण्णा सुत्ते बवहारदों उत्ता ॥६७॥ 
जो पर्याप्त और अपर्याप्त तथा सूक्ष्म और वादर आदि जितनी शरीरकी जीव संज्ञाएँ हूँ वे 
सभी आमममें व्यवहार नयसे कही गई हैं ॥ ६७ ॥ 
भागे यह भी निर्चित ही है कि रागादि भाव जीव नहीं हैं यह कहते हे-- 
मोहण कम्मस्सुदया हु बण्णिया जे इसे गुणडाणा । 
ते कह हवंति जीवा जे णिच्चमचेदणा उत्ता ॥$4॥ 
जो ये गुणस्थान हैं वे मोहकर्मके उदयसे होते हैं इस प्रकार वर्णन किये गये हैँ | जो निरन्तर 
अचेतन कहे गये हैँ वे जीव कैसे हो सकते हैं ?॥॥ ६८ ॥। | 
इस प्रकार जीवाजीवाधिकार पूर्ण हुमा। 





१. वष्णिदा ज० यु । २. ते ज०् बु० । 


७ 


कतू कर्माधिकारः 
आगे कहते हैं कि जब तक यह जीव, आत्मा और आख्रवको विशेषताको नहों जानता है 
तब तक अज्ञानी हुआ आखर्रवमें लीन रहता हुआ करमंबन्ध करता है-- 
जाब ण वेदि विसेसंतरं तु आदासवाण दोहंपि। 
अण्णाणी तावदु सो कोधादिसु वइदे जीवो ॥६९॥ 
कोधादिसु वइंतस्स तरस कम्मस्स संचओ होदी | 
जीवस्सेवं बंधो भणिदों खलु सब्बदरसीहिं ॥७०॥ 
यह जीव जब तक आत्मा और आखवब इन दोनोंमें विशेष अन्तर नहीं जानता है तब तक 
वह भज्ञानी हुआ क्रोधादि आख्वोंमें प्रवत्त रहता है और क्रोधादि आख्रवोंमें प्रवृत्त रहनेवाले 
जीवके कर्मोंका संचय होता है। इस प्रकार जीवके कर्मोका बन्ध सर्वेज्ञ जिनेन्द्रदेवने निर्चयसे 
कहा है।॥ ६०-७० ॥ 
आगे, इस कर्ताकर्मोकी प्रवुत्तिका अभाव कब होता है ? इस प्रदनका उत्तर कहते हैं-- 
जइया इमेण जीवेण अप्पणो आसवाण य॒तहेव । 
णाद॑ होदि विसेसंतरं तु तहया ण बंधों से ॥७१॥ 
जिस समय इस जीवको आत्मा तथा कर्मोंका विशेष अन्तर ज्ञात हो जाता है उसी समय 
उसके बन्ध नहीं होता है ॥ ७१ ॥ 
आगे पुछते हैं कि ज्ञानभावसे ही बन्धका अभाव किस प्रेकार हो जाता है ? इसका डत्तर 
कहते हैं-- 
णादूण आसवाणं असुचित्तं च विवरीयभावं॑ च। 
दृक्खस्स कारणं ति य तदो णियत्ति कुणदि जीवो ॥७२॥ 
आखवोंका अशुचिपना और विपरीतपना तथा ये दुःखके कारण है ऐसा जानकर यह जीव 
उनसे निवृत्ति करता है ॥ ७२॥ 
आगे यह जीव आजख्रवोंसे किस विधिसे निवृत्त होता है यह कहते हैं-- 
अहमिको खलु सुद्धो णिम्ममओ णाणदंसण-समग्गो । 
तक्षि ठिओ तच्चित्तो सब्बे एएं खयं णेमि ॥७३॥ 


ज्ञानी जीव ऐसा ब्रिचार करता है कि में निश्चयसे एक हूँ, शुद्ध हूँ, ममतारहित हूँ और 
ज्ञान दर्शनसे परिपूर्ण हूँ | उसी ज्ञानदर्शन स्वभावमें स्थित होता हुआ तथा उसीमें चित्त छूगाता 
हुआ में इन सब क्रोधादि आखवोंको क्षय प्राप्त करता हूँ अर्थात्‌ इसका नाश करता हूँ ॥ ७३ ॥ 





१ किदो ज० बु०। २ एदे ज० बु० । 


समयसार ५१ 


आगे भेदज्ञान और आख्रवकी निवृत्ति एक ही समय होती है यह कहते हैं-- 
जीवणिबद्धा एए अधुव अणिच्चा तहा असरणा य | 
[क [4०4 थ 
दुक्खा दुक्खफला त्तिय णादूण णिवत्तए तेहिं ॥७४॥ 
जीवके साथ वँघे हुए ये भास्रव अश्नुव हैं, अनित्य हैं, शरणरहित हैं, दुःख हैं, और दुःखके 
फलस्वरूप हैं। ऐसा जानकर ज्ञानी जीव उनसे निवृत्ति करता है ॥ ७४ ॥ 
आगे ज्ञानी आत्माको पहिचान वतलाते हैं-- 
कम्मस्स य परिणाम णोकम्प्स्स य तहेव परिणाम | 
ण करेह एयमादा जो जाणदि सो हवदि णाणी ॥७७॥ 
जो आत्मा कमंके परिणामको और नोकमंके परिणामको नहीं करता है, केवल जानता है, 
वह ज्ञानी है। | 
मोह तथा रागद्वेंष आदि अन्त्विकार कर्मके परिणाम हैं और स्पर्श, रस, गन्व, वर्ण, दब्द, 
न्तोकर्मके परिणाम हैं । ज्ञानी जीव अपने आपकी इनका करनेवाला कभी नहीं मानता है, वह सिर्फ 
उदासीन भावसे इसको जानता मात्र है। ज्ञानी जीव कर्म तथा नोकर्मके परिणामकों जानता ही 
है, उनमें राग द्वेप आदि की कल्पना नहीं करता है। यही उसकी पहिचान है ॥ ७५ ॥ 
आगे पौद्गलिक कर्मको जानने वाले जीवका पुद्गलके साथ कर्तूं क्मभाव है कि नहों ? 
इस प्रइतका उत्तर कहते हैं-- 
णवि परिणमह् ण गिहइ उपज्जद ण परदव्वपज्जाये । 
णाणी जाणंतो वि हु पुग्गलकम्मं॑ अणेयविहं ॥७६॥ 
ज्ञानी जीव अनेक प्रकारके पौदृगलिक कर्मोको जानता हुआ भी निःचयसे परद्रव्य तथा 
परपर्यायस्वरूप न परिणमन करता है, न उन्हें ग्रहण करता है और न उनमें उत्पत्त ही होता 
है॥ ७६॥ 
आगे अपने परिणामको जाननेवाले जीवका पुद्गलके साथ कतुं-कर्मंभाव है अयवा नहीं ? 
इस प्रदनका उत्तर कहते हैं-- 
णवि परिणमदि ण गिह्ूदि उप्पज्जदि ण परदव्वपज्जाये | 
णाणी जाणंतो वि हु सगपरिणामं॑ अणेयविद ॥७७॥ 
ज्ञानी जीव अनेक प्रकारके अपने परिणामोंक्ी जानता हुआ भी पर्धव्य तथा पर पर्यायदुप 
न परिणमन करता है, न उन्हें ग्रहण करता है भर न उनमें उत्पन्न हो होता है ॥॥ ७७ ॥ 





१. णिवदत्ते ठेसु ज० वु० । २. ७५ वीं गायाके वाद ज« बृ० में निम्न गाया अधिक मिलतों है । 
कत्ता आदा भणिदों ण य कत्ता कैण सो उचाएग | 
घम्मादी परिणाम जो जाणादि सो हवदि गाणी ॥ 


ष्र्‌ कुन्द-कुन्दभारतो 
आगे पुद्गलकर्सके फलको जाननेवाले जीवका पुदूगलके साथ कतृंकर्मंभाव है अथवा 
नहीं ? इस प्रशइनका उत्तर कहते हैं-- 
णवि परिणमदि ण गिहूदि उप्पज्जदि ण परदव्वपज्जाएं | 
जाणी जाणंतो वि हु पुर्गल कम्मफ्लमणंतं |७८॥ 
ज्ञानी जीव अनन्त पुद्गलकर्मके फलको जानता हुआ भी पर द्रव्य और पर पर्यायस्वरूप 
न परिणमन करता है, न उन्हें ग्रहण करता है और न उनमें उत्पन्न हो होता है ॥॥ ७८ ॥ 
आगे जीवके परिणासको, अपने परिणामको और अपने परिणासक्के फलकों नहीं जानने 
वाले पुद्गलद्रव्यका जीवके साथ कतृकर्मभाव है अथवा नहीं ? इस प्रशवका उत्तर कहते हैं-- 
णवि परिणमदि ण गिहूदि उपज्जदि ण परद॒व्ववज्जाए । 
पुरणरुदव्य॑पि तहा परिणमइ सएहिं भावेहिं॥७९|॥ 
पुद्गल द्रव्य भी परद्रव्य तथा परपर्यायरूप न परिणमन करता है, न॒ उन्हें ग्रहण करता है, 
और न उनमें उत्पन्त होता है। वह जीवके ही समान अपने भावोंसे परिणमन करता है ॥| ७९ ॥ 
आगे कहते हैं कि यद्यपि जीव और पुदूगलके परिणासमें परस्पर निमित्तमात्रपना है 
तथापि उन दोनोंमें कतुंकर्मंभाव नहीं है-- 
जीवपरिणामहेहूँ कम्मत्त पुर्गछ्ा परिणमंति | 
पुग्गलकम्मणिमित्तं तहेव जीवों वि परिणमइ |८०॥ 
णवि कुव्वद कम्मगुणे जीवो कम्मं तहेव जीवसुणे | 
अण्णोण्णणिमित्तेण दु परिणाम॑ जाण दोहूंपि ॥८१॥ 
एएण कारणेण दु कत्ा आदा सएण भावेण | 
पुग्गलकम्मकयाणं ण दु कत्ता सब्वभावाणं ॥८२॥ ह 
जिस प्रकार पुद्गलद्गव्य, जिसमें जीवके रागादि परिणाम निमित्त हैं ऐसे कर्मपने रूप 
परिणमन करते हैं उसीप्रकार जीव भी, जिनमें पुद्गलात्मक दर्शनमोह तथा चारित्रमोह आदि 
कर्म निमित्त हैं ऐसे रागादिभावरूप परिणमन करते हैं। फिर भी जीव करके गुणोंको नहीं करता 
है और कर्म जीवके गुणोंको नहीं करता है। दोनोंका परिणमन्त परस्परके निरमित्तसे होता है, ऐसा 
जानो | इस कारणसे आत्मा अपने भावोंका कर्ता है, पुद्गल कर्मके द्वारा किये हुए समस्त भावोंका 
कर्ता नहीं है॥॥ ८०-८२॥ 
आगे नि३चय चयसे आत्माके कतुकर्मंभाव ओर भोकतृभोग्यभावका वर्णन करते हैं-- 
णिच्छयणयस्स एवं आदा अप्पाणमेव हि. करेदि | 
वेदयदि पुणो त॑ चेव जाण अत्ता दु अचाणं ॥८३॥ 


निरचयनयका ऐसा मत है कि आत्मा अपनेको ही करता है और अपनेको ही भोगता है ऐसा 
जानो ॥ ८३ ॥ 
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आगे व्यवहार नयसे आत्माके कर्तूकमं भाव और भोक्तृकर्मभावका उल्लेख करते हैं-- 
ववहारस्स दु आदा पुग्गलकम्मं करेदि णेयविहं | 
त॑ चेव पृणो वेयद पुरगलकम्म॑ अगेयबिदं ॥८४॥ 
' व्यवहारतयका यह मत है कि आत्मा अनेक प्रकारके पुद्यल कर्मको करता है और अनेक 
प्रकारके उसी पुद्गल कर्मको भोगता है॥ ८४ ॥ 
आगे व्यवहार नयके सतको दूषित ठद्दराते हैं-- 
जदि पुर्गलकम्ममिणं कुच्बदि त॑ चेव वेदयदि आदा । 
४5७ १/७ _ि] < « ८ ० 
दोकिरियावादित्तं पसजांद सम्म वजणावमंद ॥८५०॥ 
यदि जीव इस पुदुगलकर्मको करता है और उसीको भोगता है तो द्विक्रियावादित्वका प्रसड्ध 
आता है और वह प्रसद्भ जिनेन्द्रदेवको संमत नहीं । 
भावार्थ-दो द्र॒व्योंकी क्रियाएँ भिन्न ही होती हैँ । जडकी क्रिया चेतन नहीं करता और 
चेतन जड़की क्रियाएँ नहीं करता । जो पुरुष एक द्रव्यको दो क्रियाओंका कर्ता मानता है वह मिथ्या 
दृष्टि है क्योंकि दो द्रव्योंकी क्रिया एक द्रव्यके मानना यह जिनका मत नहीं है ॥ ८५ ॥ 
आगें दो क्रियाओंका अनुभव करनेवाला पुरुष मिथ्याहृष्टि क्यों है? इसका समाधान 
फरते हैं-- 
जह्मा दु अत्तभाव॑ पुर्गलभाव॑ च दोवि कुव्ब॑ति। 
तेण दु मिच्छादिट्टी दोकिरियावादिणों हुंति ॥८६॥ 
जिस कारण आत्मभाव और पुद्गलभाव दोनोंको आत्मा करता है ऐसा कहते हैं इसलिये 
द्विक्रियावादी मिथ्यादृष्टि हूँ । ; 
भावार्थ--जो ऐसा मानते हैं कि आत्मा- आत्मपरिणाम और पुदुगछ परिणाम दोनोंका हो 
कर्ता है वे एकके दो क्रियाओंके कहनेवाले हैँ। ऐसा नियम है कि उपादानरूपसे एक द्रव्य एक 
द्रव्यका ही कर्ता हो सकता है अनेक द्रव्योंका नहीं। जो एक द्रव्यको अनेक द्वव्योंका कर्ता मानते 
हैं वे वस्तुमर्यादाके लोपी होनेसे मिथ्यादुष्टि हैं ॥ ८६॥* 
आगे मिथ्यात्व आदिके जीव अजीवके भेदसे दो भेद हैं ऐसा वर्णन करते हैं-- 
मिच्छत्तं पुण दुविहं जीवमजीवं तहेव अण्णाणं | 
अविरदि जोगो मोहों कोधादीया इसे भाषा ॥८७॥ 


ओर वह मिथ्यात्व दो प्रकारका है एक जीव मिथ्यात्व और दूसरा अजोव मिथ्यात्व । इसी 
प्रकार अज्ञान, अविरति, मोह तथा क्रोधादि कपाय ये सभी भाव जीव अजीवके भेदसे दो प्रकारके हैं। 


>+-तजत+ 


१. दो किरिया । 

२.८६ वीं गायाके जागे ज० वु० में निम्नाँकित गाया अधिक व्याम्यात हूँ । 
पुगगलकम्मणिमित्तं जह बारा कुणादि अप्पणों भाव॑ । 
पुग्गलकम्मणिमित्तं तह वेददि अप्पणों भाव॑ ॥ 


५्४ड कुन्द-कुन्दभारती 


भावार्थ--द्रव्यकमंके उदयसे जीवमें जो मिथ्यात्व आदिका विभावभावरूप परिणमन होता 
है वह जीव चेतनका विकार होनेसे जीवरूप है तथा उस विभावभावका कारण जो द्रव्यकर्म है 
वह पुदुलात्मक होनेसे अजीवरूप है ॥। ८७॥ * 


आगे जो मिथ्यात्वादिक जीव अजीव कहे गये हैं वे कोच हैं? उनका पुथक्‌-पुथक्‌ वर्णन 
करते हैं -- | 
पुर्गल कम्मं मिच्छे जोगो अविरदि अण्णाणमज्जीवं । 
उवओगो अण्णाणां अविरइ मिच्छे च जीवो दु ॥<4॥ 
जो मिथ्यात्व, योग, अविरति तथा अज्ञान अजीव हैं वे पुद्गल कर्म हैं और जो भज्ञान, अविरति 
तथा मिथ्यात्व जीव हैं वे उपयोगरूप हैं ॥। ८८ ॥ 
मिथ्यात्व आदिभाव चेतन्य परिणामके विकार क्यों हैं? इसका उत्तर कहते हैं-- 
उवओगस्स अणाई परिणामा तिण्णि मोहजुत्तस्स । 
मिच्छत्तं अण्णाणं अविरदिभावों य णायच्यों ॥८९॥ 
मोहसे युक्त उपयोगके तीन परिणाम अनादि कालोन हैं | वे मिथ्यात्व, अज्ञान और अविरति 
भाव जानना चाहिए ॥ ८९॥ 
आगे आत्सा इन तीन प्रकारके परिणासरूप विकारोंका कर्ता है यह कहते हैं-- 
एएसु य उबवओगो तिविहो सुद्भो णिरंजणों भावों । 
ज॑ सो करेदि भाव॑ उबओगो तस्स सो का ॥९०॥ 


मिथ्यात्व, अज्ञान और भविरति इन तीनोंका अनादि निमित्त होनेपर आत्माका उपयोग 
निश्चय नयसे शुद्ध निरंजन तथा एक होकर मिथ्यात्व आदि तीन भावरूप परिणमन् करता है। वह 
आत्मा इन तीनोंमेंसे जिस भावको करता है वह उसीका कर्ता होता है।। ९० ॥ 


आगे कहते हैं कि जब आत्सा मिथ्यात्व आदि तोन विकाररूप परिणसन करता हैं तब 
पुदूगल द्रव्य स्वयं कमंरूप परिणमन हो जाता है-- 
जं कुणद भावमादा कचा सो होदि तरस भावस्स | 
कम्मत्तं॑ परिणमदे तम्हि सं. पुर्णर दुव्बं ॥९१॥ 
आत्मा जिस भावको करता है वह उस भावका कर्ता होता है और आत्माके कर्ता होनेपर 
पुदगल द्रव्य स्वयं कमरूप परिणत हो जाता है॥ ९१ ॥ 


आगे अज्ञान ही कर्सोका करनेवाला है यह कहते हैं-- 
परमप्पाणं कुच्च॑ अप्पाणं पि य पर करिंतो सो | 
अण्णाणमओ जीवो कम्माणं कारगो होदि ॥९श। 


डे परको अपना और अपनेको परका करता हुआ अज्ञानी जीव हो कर्मोका कर्ता होता 
॥ ९२ ॥ 


समयसारं ५५ 
आगे ज्ञानसे कर्म नहीं उत्पन्त होता यह कहते हैं-- 
परमप्पाणमछुब्ध॑ अप्पाणं पि य॑ पर अकुच्ब॑ंतो | 
सो णाणमओ जीवों कम्माणमकारओ होदि ॥९१॥ 
जो जीव परको अपना नहीं करता है और अपनेको पर नहीं करता है वह ज्ञानमय है| ऐसा 
जीव कर्मोका कर्ता नहीं होता है ॥ ९५३॥ 
आगे अज्ञानसे कर्स क्यों उत्पन्त होते हैँ ? इसका उत्तर देते हैं-- 
तिविहो एसुबओगो अंप्पवियप्पं करेइ कोहो हं। 
कत्ता तस्सुवबओगरस होइ सो अत्तमावस्स ॥९४॥ 
यह तोन प्रकारका उपयोग अपनेमें विकल्प करता है कि में क्रोध रूप हुँ" उस अपने उपयोग 
भावका वह कर्ता होता है॥। ९४॥ 
आगे इसी प्रकार और भी विकल्प करता है यह कहते हैं-- 
तिविहो एसुबओगो अँप्ववियप्पं करेदि धम्माई। 
कत्ता तस्सुवओगस्स होदि सो अत्तभावस्स ॥९५०॥ 
यह तीन प्रकारका उपयोग धर्मादि द्रव्यरूप जात्म विकल्प करता है। अर्थात्‌ उन्हें अपना 
मानता है उस अपने उपयोगभावका वह कर्ता होता है ॥ ९५ ॥। 
आगे यह सब अज्ञानकी महिमा है यह कहते हैं-- 
एवं पराणि दृष्वाणि अप्पयं कुणदि मंदबुद्धीओ । 
अप्पाणं अबि य. पर करे अण्णाणभावेण ॥९६॥ 
इस प्रकार अज्ञानी जीव अज्ञानभावसे परव्योंको अपनी करता है ओर आत्मद्रव्यको पररूप 
करता है ॥ ९६॥ 


आगे इस कारण यह निश्चित हुआ कि ज्ञानसे जीवका कर्तापन नष्ट होता है, यह कहते है-- 
एदेण दु सो कत्ता आदा णिच्छयविदूहिं परिकढ़िंदो | 
एवं खलु जो जाणदि सो मुंचदि सब्बकत्तितं ॥९७॥ 
निश्चयके जाननेवालोंने कहा है कि इस अज्ञानभावसे ही जीव कर्ता होता है। इसे जो 
जानता वह यथार्थमें सब प्रकारका कतृंत्व छोड़ देता है॥ ९७ ॥ 
व्यपहारी लोग जो ऐसा कहते हैँ कि-- 
ववहारेण दु एवं करेदि घडपडरथाणि दृव्वाणि। 
करणाणि य कम्माणि य णोकम्माणीद विविद्यणि ॥१९८॥ 


१. अस्छ वियप्पे ज० धु०। २. एवमेंव च क्रोषपदपरिवर्तनेतमानमायालोममोहरागद्ेंपकर्म नोकर्म- 
मनोवचनकायश्नोत्चक्षुत्राणिरसनस्पर्शनसूत्राणि पोड्झ व्याल्येयानि ज० वृ० । रे. अस्सवियप्पं-असद्विकत्पं 
ज० वबु० । १. अन्न जादा' इत्यपि पाठ: । 


५६ कुन्द॑-कुन्दभारती 
आत्मा व्यवहारसे घट पट रथ इन वस्तुओंको, चक्षुरादि इन्द्रियोंको, ज्ञानावरणादि कर्मोंको 
और इस लोकमें स्थित अनेक प्रकारके नोकमोंको--शरीरोंको करता है॥ ९८ ॥ 
वह ठोक नहों हैं-- 
जदि सो परदव्वाणि य करिज्ज णियमेण तम्मओ होज्ज । 
जह्मा ण _तम्मगो तेण सोण तेसिं हवदि कत्ता ॥९९॥ 


यदि वह आत्मा पर द्रव्योंकी करे तो नियम पूर्वक तन्‍्मय हो जाय परन्तु चूँकि त्तन्‍्मेय नहीं 
होता इसलिये वह उन्तका कर्ता नहीं है । 


भावार्थं--जिसका जिसके साथ व्याप्य व्यापकभाव होता है वही उसका कर्ता होता है। 
आत्माका घट पटादि परवस्तुओंके साथ व्याप्यव्यापकभाव त्रिकालमें भी नहीं होता अतः वह 
उनका कर्ता व्यवहारसे भी केसे हो सकता है ? ॥ ९९ ॥। 
आगे कहते हैं कि निमित्त नेसित्तिकभावसे भी आत्मा घटादि पर द्रव्योंका कर्ता नहों है-- 
जीवो ण करेदि घर्ड णेव पड णेव सेसगे दव्वे। 
जोगुवओगा उप्पादगा य तेसिं हवदि कत्ता ॥१००॥ 
जीव न घटको करता है न पटको करता है और न शेष-अन्य द्रव्योंको करता है। जीवके 


योग और उपयोग ही घट पटादिके कर्ता हैं--उन्के उत्पादनमें निमित्त हैं। यह जीव उन्हीं योग 
और उपयोगका कर्ता है ॥। १०० ॥ 


आगे ज्ञानी ज्ञानका ही कर्ता है यह कहते हैं-- 
जे पुर्गल दव्वाणं परिणामा होंति णाणआवरणा। 
ण करेदि ताणि आदा जो जाणदि सो हृवदि णाणी ॥१०१॥ 
जो ज्ञानावरणादिक पुद्गल द्रव्योंके परिणाम हैं उन्हें आत्मा नहीं करता है। जो उन्हें | 
केवल जानता है वह ज्ञानी है॥। १०१ ॥ 
आगे अज्ञानी भी परभावका कर्ता नहों है यह कहते हैं-- 
जं भावं सुहमसुहं करेदि आदा स तस्स खलु कत्ता । 
त॑ तस्स होदि कम्मं सो तरस दु वेदगो अप्पा ॥१०२॥ 


आत्मा जिस शुभ अशुभ भावको करता है निशचयसे वह उसका कर्ता होता है। वह भाव 
उस आत्माका कर्म होता है और वह आत्मा उस भावरूप कर्मका भोक्ता होता है॥ १०२॥ 


आगे कहते हैं कि परभाव किसीके द्वारा नहीं किया जा सकता-- 
जे जम्हि शुंणो दव्वे सो अण्णक्षि दु ण संकमदि दव्वे । 
सो अण्णससंकंतो कह तं॑ परिणामए दुच्बं ॥१०३॥ 


१, सो तेखि ज० वु० । २. गुणे इत्यात्मख्यातिसंमतः पाठ: । 


सैंमेयर्सोर ५७ 
हे जो गुण जिस द्रव्यमें रहता है वह अन्य द्रव्यमें संक्रान्त नहीं होता--बरदलकर अन्य द्रव्यमें 
है जाता । फिर अन्य द्वव्यमें संक्रान्त नहों होनेवाला गृण अन्य द्रव्यकों कैसे परिणमा सकता 
१॥ १०३ ॥ 
इस कारण यह सिद्ध हुआ कि आत्मा पुद्गल कर्मोका अकर्ता है यह कहते हैं-- 
दव्वगुणस्स य आदा ण कुणदि पुर्गलमयक्लि कम्महि । 
त॑ उभयमकुव्बंतों तक्षि कहँ तस्स सो कत्ता ॥१०४॥ 
आत्मा पुद्गलमय कर्ममें द्रव्य तथा गुणकों नहीं करता है फिर उसमें उन दोनोंको नहीं 
करता हुआ वह आत्मा उस पुद्गलमय कर्मका कर्ता कैसे हो सकता है ? ॥ १०४॥ 
जआागे, आत्मा द्रव्यकंम करता है यह जो कहा जाता है वह केवल उपचार है ऐसा कहते हैं-- 
जीवह्मि हेदुभूदे वंधस्स दु पस्सिदृण परिणाम | 
जीवेण कद कम्मं॑ भण्णदि उचयारमत्तेण ॥१०७॥ 
जीवके निमित्त रहते हुए कर्मंवन्धका परिणाम देखकर उपचारमात्रसे ऐसा कहा जाता 
. है कि जीवने कर्म किये हैं।। १०५ ॥॥ 
आगे इस उपचारको हृष्टान्तद्वारा स्पष्ट करते हैं-- 
जोधेहिं कदे जुद़े राणण कदंति जंपदे लोगो । 
तह ववहारेण कद णाणावरणादि जीवेण ॥१०६॥ 
जिस प्रकारसे योद्धाओंके द्वारा युद्ध किये जानेपर लोग ऐसा कहते हैं कि युद्ध राजाने किया 
है, इसी प्रकार व्यवहारसे ऐसा कहा जाता है कि जीवने ज्ञानावरणादि कर्म किये हैं ॥ १०६॥ 
इससे यह बात सिद्ध हुई कि-- 
उप्पादेदि करेदि य वंधदि परिणामएदि गिण्हदि य। 
आदा पुर्गलदव्व॑ ववह्दारणयरस  वत्तव्बं ॥१०७॥ 
जात्मा पुदगल द्रव्यको उत्पन्न करता है, बाघता है, परिणमाता है तथा ग्रहण करता है यह्‌ 
सब व्यवहार नय कहता है ॥ १०७ ॥ 
आगे इसी बातको दृष्टान्तके द्वारा स्पष्ट करते हैं-- 
जह राया बवह्ारा दोसगुणुप्पादगोत्ति आलविदो । 
तह जीवो ववबहारां दबव्बगुणुप्पादगो भणिदों ॥१०८॥ 
जिस प्रकार राजा दोप और गुणका उत्पादक है ऐसा व्यवहारसे कहा गया है उसी प्रकार 
जीव, द्रव्य और गुणका उत्पादक है ऐसा व्यवहारसे कहा कहा गया है। 
भावार्थ--जिस प्रकार प्रजामें दोप और गुण स्वयं उत्पन्त होते हैं परन्तु व्यवहार ऐसा होता 
है कि ये दोष और गुण राजाने उत्पन्न किये हैं उसी प्रकार पुदुग॒ल द्रव्यमें ज्ञानावर्णादि कर्मव्प 
परिणमन स्पयं होता है परन्तु व्यवहार ऐसा होता है कि ये ज्ञानावरणादि कर्म जीवने किये हैं ॥१०८॥ 
८ 


५८ बुन्द-कुन्दर्भारती 
आगे कोई प्रश्न करंता है कि यदि पुदूगल कर्मको जीव नहीं करता है तो दूसरा कोने 
करता है ? इसका उत्तर कहंते है--- | 
सामण्णपच्चया खलु चउरो भण्णंति बंधकचारों। “ 
- मिच्छत्तं अविरमणं यजोगा य बोड़्व्वा ॥१० 
तेसिं पुणोवि य इमो भणिदो भेदो दु तेरस वियप्पों । 
मिच्छादिह्ठी आदी जाव सजोगिस्स चरमंतं ॥११०॥ 


एदे अचेदणा खलु पुण्गलकम्मुदयसंभवा जह्मा । ल्‍ 

ते जदि करंति कम्म॑ णवि तेसि वेदगो आदा ॥१११॥ 

गुणसण्णिदा दु एदे कम्मं कुव्वंति पच्चया जह्मा | 

तह्या जीवो5कत्ता “शुणा य कुव्वंति कम्माणि ॥११२॥ 

यथार्थमें चार सामान्य प्रत्यय बन्धके करनेवाले कहे जाते हैं। वे चार मिथ्यात्व, अविरति, 

कषाय और योग जानना चाहिये । फिर उन प्रत्ययोंका यह भेद तेरह:मेदरूप कहा- गया: है. जोकि 
मिथ्यादृष्टिको आदि लेकर सयोगकेवली पर्य॑न्त है। ये सव भेद चूँकि पुद्गलकमंके उदयसे होते 
हैं इसलिये यथार्थमें अचेतन हैं॥ यदि ये कम करते हैं तो आत्मा उनका भोक्ता नहीं होता। ये 


प्रत्यय गुणसंज्ञावाले हैं क्योंकि कर्म करते हैं। इससे यह सिद्ध हुआ कि जीव कर्मोका अकर्ता है 
और गुण ही कर्म करते हैं॥ १०९-११२ ॥। 


आगे कहते हैं कि जीव और प्रत्ययोंमें एकपना नहीं है-- 


जह जीवस्स अणण्णुवओगो कीहो वि तह जदि अणण्णो |... 

जीवस्साजीवस्स य एवमणण्णत्तमावण्णं ॥११३॥ 

एवंमिह जो दु जीवो सो चेव दु णियमदो तहाजीवो । 

अयमेयत्ते दोसो. पच्चयणोकम्मकम्माणं ॥११४॥ 

अह दे अण्णो कोहो अण्णुवओगप्पगो हवदि चेदा |. 

जह कोहो तह पच्चय कम्म॑ णोकम्मसवि अण्णं ॥११५॥ 

जिस प्रकार उपयोग जीव से अनन्य है--अभिन्‍त है--एकरूप है उसी प्रकार यदि क्रोध भी 

अननन्‍्य माना जावे तो (ऐसा माननेसे जीव तथा अजीवमें एकताकी आपत्ति आती है और इस 
आपत्तिसे इस छोकमें जो जीव है वही नियमसे अजीव हो जावेगा । क्रोघके साथ जीवकीं एकता 
माननेमें जो दोष आता है वही दोष मिथ्यात्वादि.चार प्रत्यय, नोकमे तथा .कर्मोके. साथ एकता... 
माननेमें भी आता है। इस दोषसे बचनेके लिये यदि तुम्हारा यह मत हो कि क्रोध ' अन्य है और 


उपयोगात्मक भात्मा अन्य है तो जिस प्रकार क्रोधको अन्य मानते हो उसी प्रकार प्रत्यय, कर्म :तथा 
नोकमंको भी अन्य मानो.॥॥ ११३-११५॥ 


समयसार ५९ * 
आगे सांख्यमतानुयायी दिष्यके प्रति पुदुगलद्रव्यका परिणामस्वभाव सिद्ध करते हैं-- 


जीवेण सय॑ बद्धं ण सय॑ परिणमदि कम्ममावेण | 
जइ पृर्गलद॒व्बमिंणं . अप्परिणामी तदा होदि ॥११६ा। 
कम्मइयवग्गणासु य॑ अपरिणमंतीसु कम्मभावेण | 
संसारस्स अभावी पसजदे संखसमओ वा ॥११७॥ 
जीवो परिणामयदे पुग्गलद्व्वाणि कम्मभावेण । 
ते सयमपरिणमंते कहं तु परिणामयंदि चेदा ॥११८॥ 
अह सयमेव हि परिणमदि कम्मभावेण फुग्गलं दव्वं | 
जीवोी परिणामयदे कम्म॑ कम्मत्तमिदि मिच्छा ॥११९॥ 
णियमा कम्मपरिणदं कम्मं चि य होदि पुण्गर्ल दव्यं | 
तह त॑ णाणावरणाइपरिणदं मुणसु तच्चेव ॥१२०॥ 
पुद्गलद्रव्य जीवमें न तो स्वयं बचा है और न कर्मभावसे स्वयं परिणमन करता है यदि 
ऐसा माना जाय तो वह अपरिणामी हो जायगा और कार्मण वर्गणाएँ जब कर्मरूप परिणमन नहीं 
करेंगी तो संसारका अभाव हो जायगा अथवा सांख्यमतका प्रसड्भ आजायगा। इससे बचनेके 
लिये यदि मह मानो कि जीव, पुदुगल द्रव्यको कमेंरूप परिणमन कराता है तो जो पुद्गल द्रव्य 
* स्वयं परिणमन नहीं करता है उसे आत्मा कैसे परिणमन करा सकता है ? यदि यह कहो कि पुद्गल 
द्रव्य कर्मरूप स्वयं परिणमन करता है तो यह कहना मिथ्या हो जायगा कि जीव कर्मको क्मत्व 


रूपसे परिणमन कराता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि पुदुगलद्वव्य कमंरूप परिणत हुआ नियमसे 
कर्मरूप होता है। ऐसा होनेपर ज्ञानावरणादिरूप परिणत पुद्गलद्रव्यको ही कम जानो ॥ ११६-१२० ॥ 


आगे सांख्यसतानुयायी शिष्यके प्रति जीवका परिणामीपना सिद्ध करते हैं--- 


ण सयं बद़ो कम्मे ण सयं परिणमदि कोहमांदीहिं | 

' जह एस तुज्य जीवो अप्परिणामी तदा दोदी ॥१२१॥ 
अपरिणमंतम्दि सय॑ जीवे कोद्ादिएदिं भावेहिं | 
संसारस्स अभावो पसझदे संखसमओ वा ॥१२२॥ 
पुग्गलकम्मं॑ कोहो जीव॑ परिणामएदि कोहत्तं । 
त॑ सयमपरिणमंतं कहं णु परिणामयदि कोहों ॥१२१॥ 
अह सयमप्पा परिणमदि कोहभावेण एस दे चुद्धी । 
कोहो परिणामयदे जीव॑ कोइत्तमिदि मिच्छा ॥१२४॥ 





१. णाणी इत्यपि पाठ: । 
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'कोहुवजुत्तो .कोहो माणुव्॒जुत्तो य माणमेवादा | 
माउवजुत्तो माया छोहुवजुत्तो हवदि लोहो ॥१२७॥ 


यदि तेरा ऐसा मत है कि यह जीव कर्मोमें न स्वेयं बँधा है और न क्रोधादिरूप स्वयं परिण- 
. मन करता है तो अपरिंणामी हो जायगा और जब जीव क्रोधादिभावरूप स्वयं परिणम नहीं करेगा 
तो संसारका अभाव हो जायगा अथवां सांख्यमतका प्रसज्भ आाजायगा। इससे बचनेके लिये यदि 
यह कहेगा कि पुद्गलकर्मरूप क्रोध, जीवको क्रोधरूप परिणमाता है तो उसके उत्तरमें कहना यह्‌ 
है कि जब जीव स्वयं परिणमन नहीं करता है तब उसे क्रोध केसे परिणमावेगा । अथवा तुम्हारा 
यह अभिप्राय हो कि आत्मा स्वयं क्रोधभावसे परिणमन करता है तो क्रोध नामक द्रव्यकरम, जीवको 
क्रोधरूप परिणमाता है यह कहना मिथ्या सिद्ध होगा । इस कथनसे यह बात सिद्ध हुई कि जब 
आत्मा क्रोधसे उपयुक्त होता है तव क्रोध ही है, जिस समय मानसे उपयुक्त होता है उस समय 
मान ही है; जबं मायासे उपयुक्त होता है तब माया ही है और जब लोभसे उपयुक्त होता है तब 
लोभ ही है॥ १२१-१२५॥ 


आगे कहते हैं कि आत्सा जिस ससय जो- भाव करता है उस समय वह उसका कर्ता 

होता है- 
जं कुणदि भावमादा क़त्ता सो होदि तस्स कम्मस्स | 
.. _: णाणिस्स दु णाणमओ अण्णाणमओ अणाणिर्स ॥१२६॥ 
/ ” आत्मा ज़िस भावको करता है उस भावरूप कमंका कर्ता होता है। वह भाव ज्ञानी जीवके 
ज्ञांनम॒य होता है और अज्ञांनी जीवके अज्ञानमय होता है ॥ १२६॥ 
, ». - आगे ज्ञानसय भावसे क्या होता है ओर अज्ञानसय भावसे क्या होता है? इसका उत्तर 
कहते हे. - 
-.. अण्णाणमओ भावों अण्णाणिओ क्रणदि तेण कम्माणि | 
णाणमओ णाणिस्स दु ण कुणदि तह्मा दु कम्माणि ॥१२७॥ 


अज्ञानी जीवके अज्ञानमय भाव होता है इसलिये वह कर्मोंकोी करता है और ज्ञानी जीवके 
ज्ञानमय भाव होता है इसलिये कर्मोको नहीं करता है ॥॥ १२७॥ 


१. १२५ वीं गाथाके आगे ज० बृ० में निम्नलिखित ३ गाथाओंकी व्याल्या अधिक की गई है--- 
जो संग तु मुइत्ता 'जाणदि उवभोगमप्पगं सुद्ध । 
त॑ णिसंगं॑ साहुं परमद्गववियाणया विति॥ 
जो मोहं तु मुदइत्ता णणसहावाधियं मुणदि आद। 
त॑, जिदमोह साहुं परमट्ठवियाणया विति.॥ 
जो घम्मं तु मुइत्ता जाणगदि उवजोगमप्पगं सुद्ध । 
त॑ घम्मसंगमुक्क॑ परमंदुवियाणया विति॥ 
२. भावस्स ज० बु० । 


समयसार 5 


आगे ज्ञानी जीवके ज्ञानमप हो भाव होता-है अन्य नहीं | इसी प्रकार अज्ञानी जीवके अज्ञौने+ 
भय ही भाव होता है अन्य नहीं । ऐसा नियम क्यों है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
णाणमया भावाओं णाणमओ चेथ जायदे भावों | मु 
. जम्हा तम्हा णाणिस्स सच्चे भावा हु णाणमया ॥१२८॥ ह 
- - अण्णाणमया भावा अण्णाणों चेव जायए भावों। 
जम्हा तम्हा भावा अण्णाणमया अणाणिस्स ॥१२९॥ 
चूँकि ज्ञानमय भावसे ज्ञानमय भाव ही उत्पन्त होता है इसलिये ज्ञानी जीवके सभी भाव 
ज्ञानमय ही होते हैं भौर अज्ञानमय भोवसे अज्ञानमय ही भाव उत्पन्न होता है इसलिये अज्ञानी 
जीवके सभी भांव अज्ञाननमय ही होते हैं ॥ १२९८-१२५ ॥। 
आगें यही बात हृष्टान्तसे सिद्ध करते हे-- 
कणयमया भावादो जांयंतें कुंडादयो भाषा । 
अयमयया भावादों जद जायंते तु कडयादी ॥१३०॥ , 
अण्णाणमयाभावा अणाणिणो वहुविद्दा वि जायंते | पा 
णाणिस्स हु णाणमया सब्बे भावा तहा होंति ॥१३१॥ 


जिस प्रकार सुवर्णमय भावसे सुवर्णमय कुण्डलादि भाव होते हैँ और लछोहमय भावसे लोह: 
भय कटकादि भाव होते हैं उसी प्रकार अज्ञानीके अज्ञानमय भावसे अनेक प्रकारके अज्ञानमय भाव 
होते हैं और ज्ञानीके ज्ञानमय भावसे सभी ज्ञान॑ंमय भाव होते हैं ॥ १३०-१३१॥ 


आगे अज्ञान आदिका स्वरूप बतलाते हुए उक्त बातको स्पष्ट फरते हँ-- 


अण्णाणस्स स- उदओ ज॑ं- जीवा्णं अतच्चउबलड़ी । 

मिच्छत्तस्स हु उदओ जीवस्स असदृह्मणत्ं ॥१३२॥ 
उदओ असंजमस्स हु ज़ं जीवाणं हवेइ अविर्मणं |... 

जो हु कलुसोषओगो जीवा्ं सो कसाउदओ ॥१३३॥ 

त॑ं जाण जोगउदअं जो जीवाणं तु चिट्ठउच्छादों । 
सोहणमसोहणं वा कायब्वोी विरदिभावों वा ॥१३४॥ 
एदेस.. हेदुभूदेस कम्मइयवर्गणागंयं ज॑ तु। 

परिणमनदे अट्ठविंहद णाणावरणादिभावेदिं ॥१३५॥ 

त॑ खलु जीवणिवद्ध  कम्मइयंवरगणागयं जया । 

तश्या दु होदि हेदू जीवों परिणामभावाणं ॥शश६॥ . 

जीवोंके जो अतत्त्वोपरूब्धि है-तत्त्वोंका मिथ्या जानना है वह ध्ज्ञानका उदय है और जीवक़े 
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जो त्तत््वका अश्रद्धानपना है वह मिथ्यात्वका उदय है। जीवोंके जो विरतिका अभाव है--अत्याग: 
भाव है वह असंयमका उदय है । जीवोंके जो मलिन उपयोग है वह कषायका उदय है और जीवोंके 
जो शभ अशुभ कार्यरूप अथवा उनकी निवृत्तिरूप चेष्टाका उत्साह है उसे योग का उदय जानो | 
हेतुभूत इन प्रत्ययोंके रहतेपर कार्मण वर्गंणारूपसे आया हुआ जो द्रव्य है वह ज्ञानावरणादि भावोंसे 
आठ प्रकार परिणमन करता है। कार्मण वर्गणामें आया हुआ द्रव्य जिस समय निरचयसे जीवके 
साथ बंधता होता है उस समय उन अज्ञानादिभावोंका कारण जीव होता है॥ १३६ ॥ 


आगे कहते हूँ कि जीवका परिणाम पुद्गलद्रव्यसे जुदा है-- 


जीवस्स दु कम्मेण य सह परिणामा हु होंति रागादी । 
एवं जीवों कम्म॑ च दो -वि रागादिमावण्णा ॥१३७॥ 
एकस्स हु परिणामा जायदि जीवस्स रागमादीहिं । 
ता कम्मोदयहेदृहिं विणा जीवस्स परिणामों ॥१३८॥ 


यदि ऐसा माना जाय कि जीवके जो रागादि परिणाम हैं वे कर्मके साथ ही होते हैं तो ऐसा 
माननेसे जीव तथा कर्म दोनों ही रागादि भावको प्राप्त होजावेंगे और ऐसा होनेपर पुद्गलमें भी 
चेतनपना प्राप्त हो जायगा जो कि प्रत्यक्ष विरुद्ध है। यदि इस दोषसे वचनेके लिये ऐसा माना जाय 
कि ये रागादि रूप परिणाम एक जीवके ही होते हैं तो कर्मोदयरूप हेतुके विना जीवके परिणाम हो 
जावेंगे और उस,द्ामें मुक्त जीवके भी उन्तका सद्भाव अनिवाय हो जावेगा । 


# ४० 


इस गाथाओंका द्वितोय व्यास्यान इस प्रकार है-- 


यदि ऐसा माना जाय कि जीवके रागादि परिणाम कर्मोके साथ ही होते हैं तो ऐसा माननेसे 
जीव तथा कम दोनों ही रागादिभावको प्राप्त होते हैं। इसलिये यह सिद्ध हुआ कि रागादिरूप 
परिणाम एक जीवके ही उत्पन्न होता है। वह कर्मंका उदयरूप निमित्त कारणसे पृथक्‌ एक जीवका 
ही परिणाम है॥ १३७-१३८॥ -: 


आगे कहते हैं कि पुद्गलद्वव्यका कमरूप परिणसन जीवसे जुदा है-- 
जह जीवेण सहच्चिय पुर्गलद्व्वस्स कम्मपरिणामों । 
एवं पुग्गलजीवा हु दोवि कम्मत्त सावण्णा ॥१३९॥ 
एकस्स दु परिणामों पुर्गलदव्वरस कम्मभावेण । 
ता जीवभावहेदुदं विणा कम्मस्स परिणामों ॥१४०॥ 
यदि ऐसा माना जाय कि पुदुगलद्वव्यका जो कमंरूप परिणाम है वह जीवके साथ ही होता 
है तो ऐसा माननेपर पुदुगल और जीव दोनों ही कर्मभावको प्राप्त हो जावेंगे इसलिये यह सिद्ध 


हुआ कि कर्मरूपसे परिणाम एक पुदुगलबद्रव्यके ही होता है और वह परिणाम जीवभावरूप निमित्त 
कारणंसे:पृथक्‌ पुद्गलकमंका ही है॥ १३९--१४० ॥ 


सेमयसीरं ६३ 
को _आगे पूछते हूँ कि कर्म आत्मामें बद्ध स्पृष्ट हे या अबद्ध स्पृष्ट हैं ? इसका उत्तर नयविभागसे 
कहते हेँ-- 
जीवे कम्मं बद्धं पुद्ठ चेदि ववहारणयमणिदं । 
सुद्वणयरस दु जीवे अबद्भपुद्ट इवह कम्मं ॥१४१॥ 
जीवमें कर्म बद्ध है तथा स्पृष्ट है यह व्यवहारनयका कहना है ओर कर्म जीवमें अवद्ध स्पृष्ट 
है यह शुद्धनय--मनि३चय नयका वचन है॥ १४१॥ 
आगे कहते हैँ कि ये दोनों नयपक्ष हैँ। समयसार इन नय पक्षोंसे परे हें-- 
कम्म॑ वद्धमचद्धं जीवे एवं तु जाण णयपकक्‍खं। 
पक्खातिक्कंतो पुण मण्णदि जो सो समयसारो ॥१४२॥ 
जीवमें कर्म बेचे हुए हैं अथवा नहीं बचे हुए ऐसा त्तो नयपक्ष जानो और जो इस पक्षसे 
अतिक्रान्त--दूखर्ती कहा जाता है वह समयसार है॥ १४२॥ 
भागे पक्षाततिक्रान्तका क्या स्वरूप हे? यह कहते हैं-- 
दोण्हवि णयाण भणियं जाणद णवरं तु समयपडिबद्धो | 
ण दु णयपक्खं गिण्हदि किंचिवि णयपक्खपरिहीणो ॥१४३॥ 
जो पुरुष अपने शुद्ध भात्मासे प्रतिबद्ध हो दोनों ही नयोंके कथनको केवल जानता है किन्तु 
किसी भी नय पक्षको ग्रहण नहीं करता वह नय पक्षसे परिहोन है--पक्षातिक्रान्त है॥॥ १४३ ॥। 
आगे पक्षातिक्रान्त ही समयसार है यह कहते हें-- 
सम्मइंसणणाणं एदं लह्॒देत्ति णवरि वददेसं। 
सव्यणयपक्खरहिदो भणिदों जो सो समयसारों ॥१४४॥ 


जो सब नयपक्षोंसे रहित है वही समयसार कहा गया है। यह समयसार ही केवल सम्यग्दर्शन 
ज्ञान इस नामको प्राप्त होता है ॥ १४४ ॥ 


इस प्रकार कर्तृकर्म नामका द्वितीय अधिकार पूर्ण हुमा 


पुण्यपापाधिकारः 
आगे शुभाशुभ कमंके स्वभावका वर्णन करते हुं-- 
, कम्ममसुहं कुसील॑ सुहकम्मं चावि जाणह सुसीलं | 
5.7 « : «. किह त॑ होदि -सुसील जं संसार पवेसेदि ॥१४५॥ 
अशुभकमंको कुशील और शुभकरममको सुशील जानो परन्तु जो जीवको संसारमें प्रवेश कराता 
है वह सुशील कैसे हो सकता है ॥ ,१४५ | ह ह 
आगे दोनों ही फेम सामान्यरूपसे बन्ध॒ुके कारण हैं यह सिद्ध करते हँ-- 
.:. श्ोवण्णियह्नि णियलं,बंधदि कालायसं च जह पुरिसं | 
.बंधदि :एूवं. जीत्रं. सुहससुहं वा कद कम्मं ॥१४३॥ 
जिस प्रकार लोहेकी बेड़ी पुरुषंको' बाँधती है और सुवर्णकी भी वाँधतो इसी प्रकार-किया' 
हुआ शुभ अथवा अद्युभ कम जीवको बाँधता ही है ॥ १४६ ॥ 
आगे दोनों ही कर्मोका निषेघ करते हैँ-- 
तह्ा हु कुसीलेहिय रायं मा कुणह मा व संस | 
साधीणो -हि -विणासो - कुसीलसंसग्गरायेण ॥१४७॥ 
: इसलिये है मुनिजन हो ! -उन्र दोनों कुशीलोंसे राग मते करो अथवा संसर्ग भी मंत करो 
क्योंकि कुशीलके संसग और रागसे स्वाधीन्ताका विनाश होता है।। १४७ ॥ . * 
आगे इसी बातको दृष्टान्तह्वारा सिद्ध करते हैं-- 
जह णाम कोवि पुरिसो कुच्छियसील जणं वियाणित्ता । 
वज्जेदि तेण समयं॑ संसग्ग रायकरणं च-॥१४८॥ 
एमेंवं कम्मपंयडी सील सहाय हि कुच्छिदं णाउं |... 
वज्जाति पारहरात ये तस्ससग्ग सहावरया ॥१४९। 


जिस प्रकार कोई मनुष्य निन्दित स्वभाववाले किसी मनुष्यको जानकर उसके साथ संगति 
और राग करना छोड़ देता है उसी प्रकार स्वभावमें रंत रहंनेवाले मनुष्य क्मंप्रकृतियोंके शील- 
स्वभावको निन्‍्दत्तीय जानकर उसके साथ राग छोड़ देते हैं और उसकी संगतिका भी परिहारकर 


देते हैं ॥ १४८-१४५९ || न 
आगे राग ही वन्धर्का कारण है यह कहते हैं-- 
रो वंधदि कम्मं मंंचदि जीवों विरागसंपत्तो । 
एसो जिणोवबदेसो तह्मा कम्मेसु मा रज्ज ॥१७५०॥ 


१. संपण्णों। 


दाज््ू5", + 
2 रह + 


समयसांरं द५ 
रागी जीव कर्मको वाँधता है और वैराग्यको प्राप्त हुआ कर्मसे छूटता है यह जिनेन्द्र 
भगवानुका उपदेश है इसलिये कर्मोमें राग मत करो || १५० ॥॥ 
आगे ज्ञान ही सोक्षका हेतु है यह सिद्ध करते हैं-- 
परमट्टी खलु समओ सुद्धो जो केवली म्रणी णाणी। 
तक्षि ठिदा सहावे मुणिणो पावंति णिव्वाणं ॥१७१॥ 
निशचयसे परमार्थरूप जीवका स्वरूप यह है कि जो शुद्ध है, केवली है, मुनि है, ज्ञानी है ये 
जिसके नाम हैं उस स्वभावमें स्थित हुए मुनि निर्वाणको प्राप्त होते हैं । 


भावार्थ--मोक्षका उपादान कारण आत्मा है और आत्मा परमार्थसे ज्ञानस्वभाववाला है 
इसलिये ज्ञान ही मोक्षका हेतु है॥ १५१ ॥ 


आगे परमार्थमें स्थित नहीं रहनेवाले पुरुषोंका तपश्चरणादिक बालतप तथा बालब्रत है 
ऐसा कहते हैं-- ह 
परमटह्षि हु अठिदो जो कुणदि तथ॑ बदं च धारेई । 
त॑ सब्वब॑ बालतव॑ वालवद॑ विंति सब्बण्ह्‌ ॥१०२॥ 
जो मुनि ज्ञानस्वरूप आत्मामें स्थित न होकर तप करते हैँ और ब्रत धारण करते हूँ उस 
सब त्तप और ब्रतको सर्वज्ञ देव वालत्तप और वालब्नत कहते हैँ ॥ १५२॥ 
आगे ज्ञान मोक्षका और अज्ञान बन्धका कारण है यह नियम करते हैं-- 
वदणियमाणि धरंता सीलाणि तहा तब॑ं च॒ कुब्बंता । 
परमइवाहिरा जे. णिव्वाणं ते ण विंदंति ॥१५३१॥ 
जो भनुष्य परमार्थसे वाह्म हैं वे व्रत और नियमोंकी घारण करते हुए तथा शील और तप 
को करते हुए भी मोक्षको नहीं पाते हैं ॥ १५३ ॥ 


आगे फिर भी पुण्यकर्मका पक्षपात करनेवालोंकों समझानेके लिये कहते हैं-- 
परमइवाहिरा जे ते अण्णाणेण पृण्णमिच्छंति | 
संसारगमणहेदूँ. वि मोक्खहेडं अजाणंता ॥१५४॥ 

जो मनुष्य परमार्थसे वाह्य हैं अर्थात्‌ परमार्थभूत ज्ञानस्वरूप भात्माक अनुभवस्त हर हैँ वे 


अज्ञानसे पुण्यकी इच्छा करते हैं। यद्यपि वह पुण्य संसारगमनका कारण है तो भी उम्रकी 
करते हैं। ऐसे जीव मोक्षका हेतु जो ज्ञानस्वरूप आत्मा है उसे नहीं जानते हूँ ॥ १५४ ॥ 


आगे ऐसे जीवोंकों परमार्यभ्रूत सोक्षका कारण दिखलाते हैँ-- 
जीवादिसदृहणं. समतं तेसिमधिगमी णाणं | 
रायादिपरिदरणं. चरणं एसो हु मोक्खपहो ॥१७७॥ 





१. जेण तेण ते होंति बण्णाणी ज० दृ० । 
० 


दर्द कुन्द-कुन्दभारती 
जीवादि पदार्थोंका श्रद्धान करना सम्यकत्वं है उनका - ठीक-ठीक जानना ज्ञान है औरं 
रागादिका त्याग करना चारित्र है। यह सम्यकत्व ज्ञान तथा चारित्र ही मोक्षका मार्ग है॥ १५५॥ 
आगे व्यवहार सागंसे कर्सोका क्षय नहों होता यह कहते हैं-- 
मोत्तण णिच्छयईं वबहारेण विदुसा पवइंति। 
परमट्टमस्सिदाण दु जदीण कम्मक्खओ' विहिओ ॥१५६॥ 
विह्वात्‌ निश्चयनयके विषयकों छोड़कर व्यवहारसे प्रवृत्ति करते हैं परन्तु कर्मोका क्षय 
परमार्थका आश्रय करनेवाले यतीश्वरोंके ही कहा गया है॥॥ १५६ ॥ 
आगे, कर्म सोक्षके कारणभुत सम्यग्दशंनादि गुणोंका आच्छादन करते हैं यह दृष्टान्त द्वारा 
सिद्ध करते हैं-- 
वत्थस्स सेदभावो जह णासेदि मलमेलणासत्तों । 
मिच्छत्तमलोच्छण्णं तह सम्मतं खु णायव्बं ॥१५७॥ 
वत्थरस सेदभावो जह णासेदि मलमेलणासत्तो । 
अण्णाणमलोच्छण्णं तह णाणं होदि णायच्वं ॥१५८॥ 
वत्थरस सेदभावो जद णासेदि मलमेलणासत्तो | 
कसायमलोच्छण्णं तह चारितं पि णादव्बं ॥१५९॥ 


जिस प्रकार वस्त्रका ब्वेतपना मलके मिलनेसे लिप्त हुआ नष्ट हो जाता है उसी प्रकार 
सम्यग्दर्शन मिथ्यादर्शन रूपी मलसे आच्छादित हो नष्ट हो जाता है यह निशचयसे जानना चाहिये। 
जिस प्रकार वस्त्रका र्वेतपना मलके मिलनेसे आसक्त हुआ नष्ट हो जाता हैं उसी प्रकार अज्ञानरूपी 
मलसे आच्छादित हुआ जीवका ज्ञान नष्ट हो जाता है ऐसा जानना चाहिये । तथा जिस प्रकार 
वस्त्रका रवेतपन्ता मलके मिलनेसे आसक्त हुआ नष्ट हो जाता है उसी प्रकार कषायरूपी मलसे 
आच्छादित चारित्र गुण हो रहा है यह भी जानना चाहिये ॥ १५७-१५५॥ 


आगे कर्मका स्वयसेव बन्धपता सिद्ध करते हैं-- 
सो सव्वणाणदरिंसी कम्मरएण णियेण बच्छण्णो | 
संसारसमावण्णो ण विजाणदि सब्बदो सब्बं ॥१६०॥ 
वह सबको जानने देखनेवाला आत्मा अपने कमरूपी रजसे आच्छादित हुआ संसार दशाको 


प्राप्त हो रहा है और सब तरहसे सब वस्तुओंको नहीं जानता है ॥ १६० ॥ | 
आगे कस सस्यग्दशंनादि सोक्षके कारणोंको घातते हैं ऐसा निरूपण करते हैं-- 
सम्मत्तपडिणिवद्धं मिच्छत्त जिणवरेहिं परिकहियं | 
तस्सोदयेण  जीवो मिच्छादिद्वित्ति णायव्वों ॥१६१॥ 


१. होदि ज० बु० । 


समयसार घ्ि 


णाणस्स पडिणिबवद्धूं अण्णाणं जिणवरेहिं परिकद्दियं। 

तस्सोदयेण जीवो अण्णाणी होदि णायव्यों ॥१६२॥ 

चारित्तपडिणित्रद्धं कसायं जिणवरेदिं परिकदियं। 

तस्सोदयेण जीवो अचरित्तो होदि णायच्यो ॥१६३॥ 

सम्यकत्वको रोकनेवाला मिथ्यात्वकर्म है ऐसा जिनेन्द्रभगवानने कहा है उसके उदयसे जीव 

मिथ्यादृष्टि हो जाता है ऐसा जानता चाहिये। ज्ञानको रोकनेवाला भज्ञान है ऐसा जिनेन्द्रभगवानने 
कहा है उसके उदयसे जीव अज्ञानो होता है ऐसा जानना चाहिये। चरित्रको रोकनेवाला कपाय 
है ऐसा जिनेन्द्रभगवानने कहा है उसके उदयसे जीव अचारित्र भर्थात्‌ चारित्रसे रहित हो जाता है 
ऐसा जानना चाहिये॥ १६१-१६३ ॥ 


इस प्रकार पुण्यपापका प्ररूपण करनेवाला तीसरा अधिकार पूर्ण हुआ । 


आख्वाधिकारः 


आगे आख्रवका स्वरूप कहते हैं-- 
मिच्छत्तं अविर्मणं कसायजोगा य सण्णसण्णा दु । 
बहुविदभेया जीवे तसरसेव अणण्णपरिणामा ॥१६४॥ 
णाणावरणादीयस्स ते दु कम्मस्स कारणं होंति। 
तेसिंपि होदि जीवों य रागदोसादिमावकरों ॥१६५०॥ 
मिथ्यात्व, अविरति, कपाय और योग ये चेतत अचेतनके मेदसे दो प्रकारके हैँ। उनमें जो 
चेतनरूप हैं वे जीवमें वहुत भेदोंको लिये हुए हैं तथा जीवके अभिन्न परिणामस्वरूप है। ओर जो 
अचेतनरूप हैं वे ज्ञानावरणादि कर्मोके कारण होते हैँ। तथा उन मिथ्यात्वादि अचेतन भावोंका 
कारण रागद्वेपादि भावोंका करनेवाल जीव है ॥ १६४-१६५ | 
आगे ज्ञानी जीवके उन आज़वोंका अभाव होता है ऐसा फहते हैं-- 
णत्थि दु आसववंधो सम्मादिद्विस्स आसवणिरोदो | 
संते पुन्वणिवद्धें जाणदि से ते अभं्धतों ॥१६६॥ 
सम्यर्दृष्टि जीवके आख्रव वन्ध नहीं है किन्तु आलवका निरोध है वह सत्तामें स्थित पहलेके 
बंधे हुए कर्मोको केवल जानता है नवीन वन्घ नहीं कहाँ करता है॥ १६६॥ 


द८ कुन्द-कुन्दभारतो 
आगे राग हेष सोह हो आज्व हैं ऐसा नियम करते हैं-- 
भावों रागादिजुदो जीवेण कदो हु बंधगो सणिदो | 
रायादिविप्पसुक्की अवंधगो जाणगो णवरिं ॥१६७॥ 
जीवके द्वारा किया हुआ जो भाव रागादिसे सहित है वह बंधका करनेवाला कहा गया है 
भौर जो रागादिसे रहित है वह बन्धका नहीं करनेवाल है किन्तु जाननेवाला है॥ १६७॥ | 
भागे रागादि रहित शुद्धभाव असंभव नहों हैं यह दिखलाते हैं-- 
पक्के फलक्लि पडिए जह ण फल वज्ञए पुणो विंटे । 
जीवस्स कम्मभावे पडिए ण पुणोदयसुवेई ॥१६८॥ 
जिस प्रकार किसी वुक्षादिका फल पककर जब नीचे गिर जाता है तव वह फिर बोंडोके 


साथ सम्बन्धको प्राप्त नहीं होता इसी प्रकार जीवका कर्मंभाव जब पककर गिर जाता है--निजीणं 
हो चुकता है तब फिर उदयको प्राप्त नहीं होता ॥ १६८ ॥ 


भागे ज्ञानी जीवके द्रव्याल्वका अभाव दिखलाते हैं-- 
पुणवीपिंडसमाणा पृव्वणिवद्धा . दु पच्चया तस्स | 
कम्मसरीरेण दु ते बद्धा सब्वेषि णाणिस्स ॥१६९॥ 


उस पूर्वोक्त ज्ञानी जीवके अज्ञान अवस्थासे बंधे हुए द्रव्यास्नवरूप सभी प्रत्यय पृथिवीके 
पिण्डके समान हैं और कार्मण शरीरके साथ बँघे हुए हैं ॥॥ १६९ ॥। 


आगे ज्ञानी जीव निरास्रव क्यों हैं? यह कहते हैं-- 
चहुविह अगेयमेयं बंघंते णाणदंसणगुणेहिं । 
समये समये जह्मा तेण अवंधोत्ति णाणी दु॥१७०॥ 
जिस कारण पहले कहे हुए मिथ्यात्व आदि चार प्रत्यय ज्ञान दर्शनादि गुणोंसे अनेक भेद 
लिये हुए कर्मोको प्रत्येक समय बाँघते हैं इसलिये ज्ञानी अवंधरूप ही है ॥ १७० ॥ 
आगे ज्ञानगुणका परिणाम बन्धका कारण कैसे है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
जह्मा हु जहृण्णादो णाणगुणादों पुणोवि परिणमदि । 
अण्णचं णाणशुणों तेण हु सो वंधगों भणिदों ॥१७१॥ 
जिस कारण ज्ञानगुण फिर भी जघन्य ज्ञानगुणसे अन्यपनेरूप परिणमता है इस कारण वह 
ज्ञान गुण कमंबन्धका करनेवाला कहा गया है। 
भावार्थ--क्षायोपशमिक ज्ञान एक ज्ञेयके ऊपर अन्तमुंहुतं ही ठहरता है पीछे अवश्य ही 
किसी अन्य ज्ञेयका अवलम्बन करता है इस कारण स्वरूपमें भी वह अन्तमुंहततं ही हर सकता है । 
इसलिते ऐसा अनुमान है कि यथाख्यात चारित्र अवस्थाके नीचे रागपरिणामका सदभाव अवश्य 





१. मुवेहि ज० बु० । २, अणाणदंसणगुणेहि इति पाठान्तरं केचन पठन्ति ज० बू० । ३. अवंधुत्ति । 


समयसार ध््थ 


रहता है। उस रागके सदभावसे बंध भी होता है। अतः इस गायामें ज्ञानगुणका जधन्यमाव 
बंधका कारण कहा गया है ॥ १७१ ॥ 


आगे ऐसा होनेपर ज्ञानी मिराज़व क्‍यों होता है ? इसका उत्त र कहते हैं-- 
दंसगणाणचरित्तं ज॑ परिणमदे जहण्णभावेण । 
णाणी तेण दु वज्ञ्दि पुर्गलकम्मेण विविहेण ॥१७२॥ 


जिस कारण दर्शन ज्ञान चारित्र जघन्यभावसे परिणमन करते हैँ उस कारण ज्ञानी अनेक 
प्रकारके पुद्गल कर्मोसे बँचता है। 


भावार्थ--ज्ञात्तीको निराखव कहनेका कारण यह है कि जब तक इसके क्षयोपणम ज्ञान है 
तब तक वुद्धिपूवंक अज्ञानमय रागद्वेप मोहका अभाव है इसलिये निरात्नव है और क्षायोपशमिक 
ज्ञानके समय दर्शनज्ञानचरित्र जघन्यभावसे परिणमन करते हैँ इसलिये अपूर्ण ज्ञानका देखना 
जानना आचरण करना सम्भव नहीं होता। दर्शन ज्ञान चारित्रका जो जघन्यभाव कर परिणमन 
होता है उससे ऐसा जान पड़ता है कि इसके अवुद्धि पूर्वक कर्मकलंक विद्यमान है और उससे बंध 
भी होता है परन्तु वह चारित्र मोहके उदयजन्य वन्ध है अज्ञानमयभावजन्य नहीं है। केवल ज्ञान 
होनेपर यह जीव साक्षात्‌ निराखव होता है। यद्यपि केवल ज्ञान होनेपर भी सयोग केवली अवस्थामें 
योगसिमित्तक सातावेदनीयका आखव आगममें कहा है परन्तु स्थितिवंधादिसे शून्य होनेके कारण 
उसकी विवक्षा नहीं की गई है ॥ १७२ ॥। 
आगे द्रव्य प्रत्ययके रहते हुए भी ज्ञानी निरातव क्षिस प्रकार है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
सच्चे पुन्वणिबद्धा दु पच्चया संति सम्मदिद्विस्स । 
उवओगप्पाओगं वंधंते कम्ममावेण ॥१७३॥ 
संती दु णिरुवभोज्जा वाला इच्छी जहेव पुरुसस्स । 
बंधदि ते उवभोज्जे तरुणी इच्छी जह णरस्स ॥१७४॥ 
होदूण णिरुवभोजा तह वंधदि जह हृवंति उवभोज्ञा | 
सचटुविह्द... भूदा णाणावरणादिभावेहिं ॥१७५॥ 
एदेण कारणेण दु सम्मादिट्ठी अबंधगों दोदि। 
आसवमावाभावे ण पच्चया बवंधगा मसणिदा ॥१७६॥ 

. यद्यपि सम्यग्दृष्टि जीवके पूर्व॑में वाँवे हुए स्रभी मिथ्यात्व आदि प्रत्यय विद्यमान हैं त्वापि 
विपाकावस्था द्वारा उपभोगमें आनेपर ही वे रागादि भावोंसे नवीन कर्मोको बाँवते हैं। जिस प्रकार 
वाला स्त्री जब तक निरुपभोग्य रहती है तव तक वह पुरुषका स्वह पाशन्न नहीं वांघती, परन्तु 
वही स्त्री तरुणी होकर जब उपभोगके योग्य हो जाती है तब पुरुषकों स्मेहपाणस बाँध लेती है। 
इसी प्रकार मिथ्यात्वादि प्रत्यव जबंतक निहुपभोग रहते हैं अर्थात्‌ विपाकाबस्थाको प्राप्त नहीं होते 
हैँ तब तक वे वन्च नहीं करते, परन्तु जब विपाकावस्थामें बानेसे उपनोग्य हो जाते हैँ तब वे 
रागादि भावोंके द्वारा सात या आठ प्रकारके ज्ञानावर्णादि कर्मोक्ी वाॉवने ठगते हूँ अवातु जब 


७० कुन्द-कुन्दभारती 
आयु कमके वंधका अवसर होता है तव आठ कर्मोंको और उसके अनवसरमें सात कर्मोंको वाँधने 
लगते हैं | इसी कारणसे सम्यग्दृष्टि जीव अवन्धक होता है क्योंकि रागादि रूप आखद्रवभावके 
अभावमें प्रत्यय बन्धक नहीं कहे गये हैं ॥ १७३-१७६॥। 
आगे इसीका समर्थन करते हैं-- 
रागो दोषो मोहो य आसवा णत्थि सम्प्रदिद्टिस्स | 
तह्या आसवभावेण विणा हेदू ण पच्चया होंति ॥१७७॥ 
हेदू चदुवियप्पो अट्ठवियप्पस्स कारणं भणिदं | 
तेसिं पि य रागादी तेसिमभावे ण ब॒ज्ञंति ॥१७८॥ 
राग, द्वेष और मोह ये आख्रव सम्यग्दृष्टिके नहीं हैं इसलिये आस्रवभावके विना द्रव्य प्रत्यय 
कर्मंबन्धके कारण नहीं हैं । मिथ्यात्वादि चार प्रकारका हेतु आठ प्रकारके कर्मवन्‍्धका कारण कहा 


गया है और उच्त चार प्रकारके हेतुओंके कारण रागादि भाव हैं। सम्यग्दृष्टिके चूँकि रागादिका 
अभाव है अतः उसके कर्मवन्ध नहीं होता है ॥ १७७-१७८ ॥ ह 


आगे इसी बातको दृष्टान्तद्वारा स्पष्ठ करते है-- 
जह पुरिसेणाहारों गहिओ परिणमइ सो अगेयविहं | 
मंसवसासहिरादी भावे उयरग्गिसंजुत्तो ॥१७९॥ 
तह णाणिस्स दु पुव्ब॑ जे बद्धा पच्चया चहुवियप्पं | 
वज्ञंते कम्म॑ ते णय प्रिहीणा उ ते जीवा ॥१८०॥ 


जिस प्रकार पुरुषके द्वारा ग्रहण किया हुआ आहार उदराग्निसे संयुक्त होकर अनेक प्रकार 
मांस चर्वी रुधिर आदि भावोंरूप परिणमन करता है उसी प्रकार ज्ञानीके पहले बेचे हुए जो प्रत्यय- 
द्रव्यास्रव हैं वे बहुत भेदोंवाले कर्मोंको बाँघते हैं | वे जीव शुद्ध नयसे छूटे हुए हैं | १७९--१८० ॥ 


इस प्रकार भाव का प्ररूपण करने वाला चतुर्थ अंक पूर्ण हुआ । 


संवराधिकारः 


आगे संवराधिकारमें सर्वप्रथम सप्त्त कर्मोके संवरका श्रेष्ठ उपाय जो भेदविज्ञान है 
उसकी प्रशंसा करते हैं-- 
उबओए उवओगो कोहादिसु णत्थि कोवि उबओगो । 
कोहे कोहो चेव हि उबथ्ोगे णत्यि खलु कोहो ॥१८१॥ 
अड्ववियप्पे कम्मे णोकम्मे चावि णत्थि उदओगो | 
उवओगाह्नि य कम्म॑ णोकम्मं चावि णो अत्थि ॥१८२॥ 
एयं तु अविवरीदं णाणं जहआ उ होदि जीवस्स | 
तइया ण किंचि कुच्बदि भाव॑ उवओगसुद्धप्पा ॥१८३॥ 
उपयोगमें उपयोग है, क्रोधादिकमें कोई उपयोग नहीं है। क्रोधमें क्रोध ही है, निशचयसे 
उपयोगमें क्रोध नहीं है। आठ प्रकारके कर्ममें और नोकमंमें उपयोग नहीं है तथा उपयोगमें कर्म 
और नोकमं नहीं हैं। जिस समय जीवके यह अविपरीत ज्ञान होता है उस समय वह उपयोगसे 
शुद्धात्मा होता हुआ उपयोगके बिना अन्य कुछ भी भाव नहीं करता है॥ १८१-१८३ ॥ 
आगे भेदवि ज्ञानसे ही शुद्धात्माकी उपलब्धि किस प्रकार होती है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
जह कणयमग्गितवियंपि कणयहावं ण तं॑ परिच्चह | 
तह कम्मोदयतविदो ण जहदि णाणी उ णाणित्त ॥१८४॥ 
एवं जागई णाणी अण्णाणी ग्ुणदि रायमेवादं । 
अण्णाणतमोच्छण्णो.. आदसहावं॑ अयाणंतों ॥१८७॥ 
जिस प्रकार सुवर्ण अग्निसि तपाये जानेपर भी सुवर्णपनेको नहीं छोड़ता है उसी प्रकार 
कर्मोदयसे तप्त हुआ ज्ञानी ज्ञानीपनेको नहीं छोड़ता है । ज्ञानी इस प्रकार जानता है परन्तु अज्ञानी 
चूँकि अज्ञानरूपी अन्धकारसे आच्छादित है अतः आत्मस्वभावको नहीं जानता हुआ रागको ही 
आत्मा मानता है॥ १८४-१८५ ॥ 
आगे शुद्धात्माकी उपलब्धिसे ही संवर क्यों होता है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
सुद्धं तु वियाणंतों सुद्धं चेवप्पयं लददि जीवो । 
जाणंतो दु असुद्धं असुद्धमेवप्पपं॑ लदइ ॥१८4॥ 
शुद्ध आत्माको जानता हुआ जीव शुद्ध ही आत्माको पात्ता है ओर बशुद्ध आात्माको जानता 
हुआ जोब अशुद्ध ही आत्माको पाता है ॥ १८६॥ 
जागे संचर किस प्रकार होता हैं ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
अप्पाणमप्पणा रुंघिकण दो पृण्णपावजोएस | 
दंसणणाणझ्षि ठिदो इच्छाविरओों य अण्णक्लि ॥१८७॥ 


७रे कुन्द-कुन्दभारती 
ज़ो सब्बसंगमुक्की झायदि अप्पाणमप्पणो अप्पा। 
णवि कम्म॑ णोकम्म॑ चेदा चिंतेदि एयच ॥१८4॥ 
अप्पाणं झायंतो दंसणणाणमओं अणण्णमओ | 
लहइ अचिरेण अप्पाणमेव सो कम्मपविश्ुक्क ॥१८९॥ 
जो जीव अपने आत्माको अपने आपके द्वारा शुभअशुभ रूप दोनों योगोंसे रोककर दर्शन 
ज्ञानमें स्थित हुआ अन्य पदार्थोमें इच्छा रहित है तथा समस्त परिग्रहसे रहित होता हुआ आत्माके 
द्वारा आत्माका ही ध्यान करता है । कर्म और नोकमंका ध्यान नहीं करता किन्तु चेतनारूप होकर 
एकत्व भावका चिन्तन करता है वह आत्माका ध्यान करनेवाला, दर्शनज्ञानमय तथा अन्यवस्तु- 
रूप नहीं होनेवाला जीव शीघ्र ही कर्मोसे रहित आत्माको ही प्राप्त करता है॥॥ १८७-१८५ ॥फ४ 
आगे किस क्रमसे संचर होता है यह कहते हैं-- 
तेसिं हेऊ भणिदा अज्ञवसाणाणि संव्वदरसीहिं | 
मिच्छत्तं अण्णाणं अविर्यभावोी ये जोगो ये ॥१९०॥ 
हेउ अभावे णियमा जायदि णाणिस्स आसवण्णिरोहो | 
आसवभावेण विणा जायदि कम्मस्स वि णिरोहो ॥१९१॥ 
कम्मस्साभावेण य णोकम्माणं पि जायद णिरोहो । 
णोकम्मणिरोहेण ये संसारणिरोहणं होड़ ॥१९२॥ 
पूर्वमें कहे हुए उन राग द्वेघादि आखवोंके हेतु सर्वज्ञदेवने मिथ्यात्व, अज्ञान, अविरतभाव 
ओऔर योग ये चार अध्यवसानभाव कहे हैं । ज्ञानी जीवके इन हेतुओंका अभाव होनेके कारण नियम- 
से आख़वका निरोध होता है, आख््रवभावके विना कर्मोका भी निरोध हो जाता है, कर्मोका अभाव 


होनेसे नोकमोंका भी निरोध हो जाता है और नोकमोंका निरोध होनेसे संसारका निरोध हो 
जाता है॥ १९०-१५२॥ 


इस प्रकार पाँचवाँ संवर अधिकार पूर्ण हुआ । 


१. एको&#हं निर्मम: छुद्धों ज्ञानी योगीन्द्रगमोचर: । 
वाह्या: संयोगजा भावा मत्तः सर्वेषपि सर्वथा: ॥ ज० बु० 
१८९ गाया के आगे ज० बृ० में निम्नांकित दो गाथाओं की व्याख्या अधिक की गई है--- 
६8 उवदेसेण परोचर्)सल रूव॑ जह॒ पस्सिदृण: णादेदि। 

भण्णदि तहेवर्विप्पदि जीवों दिद्दो य णादों य ॥ 
कोविदिदच्छो साहू संपडिकाले भणिज्ज रूवमिणं | 
पच्चक्खमेंव दिट्ूं परोक्वणाणे.. पदवदट्ठ त॑ं ॥ ज० बु० 

२. हेंदू ज० बृ० ।. 


हि 
निजराधिकारः 

आगे निजेराका स्वरूप कहते हैं-- 

उवभोगमिंदियेहिं. दब्याणं चेदणाणमिदराणं | 

ज॑ कुणदि सम्मदिट्टी त॑ सब्ब॑ णिज्नणिमित्त ॥१९३॥ 
सम्यग्दृष्टि जीव जो इन्द्रियोंके द्वारा चेतन और अचेतन द्र॒व्योंका उपभोग करता है वह 

सब ही निर्जराका निमित्त है॥ १५३॥ 

आगे भाव निर्जराका स्वरूप बतलाते हैं-- 


दव्वे उवशुंजते णियमा जायदि सुहं च दुकखं वा | 
त॑ सुहृदषखम्ुदिण्णं वेददि अहणिज्ञर जादि !१९४॥ 
जब जीव.उदयागत द्रव्यकमंका उपभोग करता है त्व नियमसे सुख दु:ख उत्पन्न होते हैं । 
सम्यग्दृष्टि जीव उत्पन्न हुए उस सुख दुःखका सिर्फ वेदत करता है किन्तु तन्‍्मय नहीं होता हूँ 
इसलिये वह निर्जराको प्राप्त होता है॥ १५४ ॥ 
आगे ज्ञानकी सामथ्यं दिखाते हैं-- 
जस विसमुव शुज्जंतो वेज्जो पुरिसो ण मरणमृवयादि | 
पोग्गलकम्मस्सुद्यं तह थुंजदि णेव वज्ञए णाणी ॥१९०॥ 
जिस प्रकार वेद्य विषका उपभोग करता हुआ भी मरणको प्राप्त नहीं होता है उत्ती प्रकार 
ज्ञानी - जीव यद्यपि पुदुगल कर्मके उदयका उपभोग करता है तो भी वन्धको प्राप्त नढ्नों 
होता ॥ १९५ ॥ 
भागे वेराग्यकी सामरथथ्यं दिखाते हैं--- 
जह मज्जं पिचमाणों अरदिभावेण सज्जदि ण पुरिसों । 
दव्बुबसोगे अरदो णाणी विण बउज््दि तहेब ॥१५६।॥ 
जिस प्रकार अरतिश्चावसे प्रीतिके विना ही मदिराकों पीनेवाल्ा पुदय मत्त नहीं होता 
है उसी प्रकार द्वव्यकर्मके उपभोगमें रत नहीं होनेवाला ज्ञानी पुरुष बन्धकों प्रात नहीं होता 
है॥ १०६ ॥ 
भागे यही बात दिखलाते हँ-- 
सेवंतोवि ण सेचइ् असेब्माणीवि सेवंगों कोई 
पगरणचेट्टा कस्सवि ण ये पायरणोत्ति सो होई ॥?९७॥ 


अन्म+ा 





. १. होदि ज. वृ. । 
हि 


७४ कुन्द-तुन्दभारती 
कोई पुरुष विषयोंका सेवन करता हुआ भी सेवन नहीं करता है और कोई सेवन न केरता 
हुंआ भी सेवन करनेवाला है। जैसे किसी मनुष्यके कायय॑ करनेकी चेष्टा तो है अर्थात्‌ प्रकरण 
सम्बन्धी समस्त काय करता है परन्तु वह प्रकरणका स्वामी है ऐसा नहीं होता ॥ १५७ ॥ 
आगे सम्परहष्टि जीव साप्तान्यरूपसे निज ओर परको इसप्रकार जानता है यह कहते हैं-- 
उदयविवागो विविहो कम्माणं वण्णिओ जिणवरेहिं | 
णदु ते मज्य सहावा जाणगभावों हु अहमिक्की ॥१९८॥ 
कर्मोंके जो विविध प्रकारके उदयरस जिनेन्द्र भगवानने कहे हैं वे मेरे स्वभाव नहीं हैं, में तो 
एक ज्ञायकभाव रूप हूँ ॥ १९५८ ॥ 
आगे सम्पग्दृष्टि जीव विधेषरूपसे निज और परके उदयको इस प्रकार जानता है यह 
कहते हैं-- ह 
पुग्णशलकम्म॑ रागो तस्स विवागोदओ हवदि एसो। 
ण दु एस मज्ञझ भावों जाणगभावो हु अहमिक्को ॥१९९॥ 
राग नामका पुद्ठल कम है यह रागभाग उसीके विपाकका उदय है। यह मेरा स्वभाव नहीं 
है, में तो एक ज्ञायकभाव रूप हूँ ॥ १९०५ ॥ । 
आगे इसका फलितार्थ कहते हैं-- 
एवं सम्महिद्दी अप्पाणं मुणद्‌ जाणयसहावं । 
उदय कम्मविवागं य झुअदि तच्चं॑ वियाणंतों ॥२००॥ 

« इसप्रकार सम्यग्दृष्टि जीव अपने आपको ज्ञायक स्वभाव जानता है और तत्त्वको--वस्तुके 
यथार्थ स्वरूपको जानता हुआ उदयागत रागादिभावको कर्मकां विपाक जानकर छोड़ता 
है २०० ॥ 

आगे सम्पर्हृष्टि रागी क्यों नहों होता है? इसका उत्तर कहते हैं-- 
परमाणुमित्तय॑ पि हु रायादीणं तु विज्जदे जस्स। 
णवि सो जाणदि अप्पाणयं तु सव्वागमधरोवि ॥२०१॥ 


१. कोहो ज. व्‌. । न्‍ 
एवमेव च रागपदपरिवर्तनेनद्रेपमोहक्रोधमावमायालोभकर्मनोकर्ममनोवचनकायभोत्र चल्लुपघनाण 
रसनस्पर्शनसूत्राणि षोडश व्यास्येयानि अ. व्‌, । 
ज. व्‌, में १९९ के आगे निम्व गाथा अधिक उपलब्ध है-- 
कह एस : तुज्स ण हवदि विविहो कप्मोदयफलविवागो । 
परदव्वाणुवओगो ण दु देहो हवदि अण्णाणी ॥ 
३. सम्माइट् ज. चु. । 


समयसार छ५्‌ 


अप्पाणसयाणंतों अणप्पयं चावि सो अयाणंतों | 
कह होदि सम्मदिद्दी जीवाजीवे अयाणंतों ॥२०२॥--जुम्मं 
निरुचयसे जिस जीवके रागांदिका प्रमाणुमात्र भी--लेशमात्र भी विद्यमान है वह सर्वागम- 
का धारी होकर भी आत्माको नहीं जानता है। भीर जो भात्माको नहों जानता है वह आत्मासे 
भिन्‍न परपदार्थको भी नहीं जानता है। इसप्रकार जो जीव अजीव दोनोंको नहीं जानता है वह 


सम्यर्दृष्टि केसे हो सकता है ? ॥ २०१-२०२॥ 
आगे वह पद क्या है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
आदक्षि दव्यभावे अपदे सोत्तण गिण्द “तह णियदं | 
थिरभेगमिम॑ भाव॑ उदबलंब्भंत॑ सद्दावेण ॥२०३॥ 
आत्मासें पर निमित्तसे हुए अपदरूप द्रव्यभावरूप ,सभी भावोंको छोड़कर निश्चित स्थिर 
एक तथा स्वभाव द्वारा उपलभ्यमान इस चेतन्यमात्र भावको तू ग्रहण कर ॥ २०३ ॥ 
आगे कहते हैं कि ज्ञान सासान्यरूपसे एक प्रकारका ही है उससें जो भेद हैं वे क्षयोपशम- 
नमित्तसे हैं-- 
आभिणिसुदोहिमणकेवर्ल च त॑ होदि एक्क्रमेंच पद । 
सो एसो परमटो जं लूद्िदुँ णिव्युदि जादि ॥२०४॥ 
मतिज्ञान श्रुतज्ञान, अवविधान, मनःपर्ययज्ञान और केवलज्ञान ये जो ज्ञानके भेद हूं वे 
वाल्तवमें एकही पद हैं--एक ही सामान्यज्ञानस्वरूप हैं। और यही परमार्थ है जिसे पाकर जीव 
निर्वाणको प्राप्त होता है ॥ २०४॥ 
आगे इसी अर्थंक उपदेश करते हूँ-- 
णाणगुणेण विहीणा एयं तु पयं वहूवि ण लद्वंति । 
तं गिण्ह णियदमेद जदि इच्छसि कम्मपरिमोकर्ख ॥२००॥ 
यदि तू कमसे सर्वेथा छुटकारा चाहता है तो इस निरिचत ज्ञानकों ग्रहण कर क्‍योंकि ज्ञान 
गुणसे रहित बहुत पुरुष इस पदको नहीं पाते हैं ॥ २०५ ॥। 
आगे फिर इसी बातको पुष्ट करते हैं-- 
एदक्षि रदो णिच्च॑ संतुद्दों होहि णिच्चमेदल्लि। 
एदेण दोहि तित्तो होहदि त॒ुह उत्तम सोकख ॥२०६॥ 
हे भव्य | तू निरन्तर इस ज्ञानमें रत हो, इसीमें मिसतर संतुष्ट रह, एसीस तृ् हो वयोंक्ि 
ऐसा करनेसे ही तुझे उत्तम सुख होगा ॥ २०६॥ 


३. संपदमे्द छू. ये. । 


२. तब ज. यू. ;. सू 





१. अधिरे ज. वृ. । 


७६ कुन्द-कुन्दभारती 
आगे ज्ञानी पर द्रव्यको क्‍यों नहीं ग्रहण करता ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
को णाम भणिज्ज बुहो परदव्य॑ मम हम हवदि दव्वं । 
अप्पाणमप्पणो परिगहं तु णियदं वियाणंतों ॥३०७॥) 
नियमसे आत्माको ही अपना परिग्रह माननेवाला कौन विद्वान ऐसा कहेगा कि यह पर 
द्रव्य मेरा द्रव्य है ।। २०७ ॥ 
आगे युक्ति के द्वारा इसका समर्थन करते हैं--- 
मज्ञ॑ परिगगहो जह तदों अहमजीवदं तु गच्छेज्ज । 
णादेव अहं जहा तह्या ण परिग्गहों मज्ञ ॥२०८॥ 


यदि पर द्रव्य मेरा परिग्रह हो तो में बजीवपनेको प्राप्त हों जाऊँ पर चूँकि में ज्ञाता ही हूँ 
अंतः पर द्रव्य मेरा परिग्रह नहीं है ॥॥ २०८ ॥ 


आगे शरीरादि पर द्रव्य सेरा परिप्रह किसी भी प्रकार नहीं हो सकता यह कहते हैं-- 
छिज्जदु वा भिज्जदु वा णिज्जदु वा अहव जादु विप्पलय॑ | 
जह्या तह्या गच्छहु लहबि हुण परिग्गहों मज्झ ॥२०९॥ 

ज्ञानी जीव ऐसा विचार करता है कि शारीरादि पर द्रव्य छिदजावे, भिद जावे, कोई इसे 


ले जावे, अथवा विनाशको प्राप्त हो जावे अथवा जिस तिस तरह चली जावे तो भी मेरा परिग्रह 
नहीं है॥ २०९॥ 


आगे इस अपरिग्रह भावको दृढ़ करने के लिये पुथक्‌ पृथक्‌ वर्णन करते हैं-- - 
अपरिगगहों अणिच्छो भणिदों णाणी य णिच्छदे धम्मं] 
अपरिगहो दु धम्मस्स जाणगो तेण सो होई॥२१०॥ 
ज्ञानी परिग्रह रहित है इसलिये इच्छासे रहित कहा गया है। वह चूंकि इच्छा रहित है 
अतः धर्मकी इच्छा नहीं करता | इसीलिये उसके घर्मका परिग्रह नहीं है, वह केवल धमंका ज्ञायक 
है॥ २१० ॥ 
अपरिगगहो अणिच्छो मणिदो णाणी य णिच्छदि अधम्मं ||. 
अपरिगगहो अधम्मस्स जाणगो तेण सो होदि ॥२११॥ 
ज्ञानी परिग्रह होन तथा इच्छा रहित कहा गया है इसलिये वह अधर्मकी इच्छा नहों 
करता । उसके अधमंका परिग्रह नहीं है वह तो सिर्फ अधर्मका ज्ञायक है ॥॥ २११॥ 


१. मममिदं ज० बु० । 

२. २११ वीं गाथाके आगे ज० वु० में निम्नांकित गाथा अधिक है। 
धम्मच्छि अधम्मच्छी आयास सुत्तमंगपुन्वेसु । 
संग च तहा णेयं. देवमणुअत्तिरिय णेरइयं ॥ 


समयसार 5] 


अपरिंगहो अणिच्छो भमणिदों णाणी य णिच्छदे असर्ण । 
अपरिगहो दु असणस्स जाणगो तेण सो होदि ॥२१२५॥ 


ज्ाही परिग्रहहीन तथा इच्छारहित कहा गया है इसलिये वह भोजनको इच्छा नहीं 
करता । उसके भोजनका परिग्रह नहीं है वह तो सिर्फ भोजनका ज्ञायक है ।। २१२॥ 


अपरिंगहो अणिच्छो भणिदो णाणी य णिच्छदे पाणं | 
अपरिगहो दु पाणस्स जाणगो तेण सो होदि ॥२१३॥ 
ज्ञानी अपरिग्रह तथा इच्छा रहित कहा गया है इसलिये वह पानको इच्छा नहों करता। 
उसके पानका परिग्रह नहीं है वह तो सिर्फ पानका ज्ञायक है ॥। २१३॥ 
आगे कहते हैं कि ज्ञानो जोव इसोप्रकार अन्य परजन्यभावों को इच्छा नहों फरता है-- 


एमादिएं हु विविहे सच्चे भावे य णिच्छदे णाणी। 


जाणगभावी णियदो गीरालंबों द सब्बत्थ ॥२१४॥ 
इनको आदि लेकर विविध प्रकारके समस्त भावोंको ज्ञानी जीव नहीं चाहता है। वह 
नियमसे ज्ञायकभाव है और अन्य सब वस्तुओंमें आलूम्बन रहित हैं ॥ २१४ ॥ 


उप्पण्णोदयभोीगी विओगचुद्धीप तस्स सो णिच्चं। 
कंखामणागयर्स य उदयस्स ण कुत्यण णाणी ॥२१५॥ 


ज्ञानी जीवके वतंमानकाढीन उदयका भोग निरन्तर वियोग बुद्धिसि उपलक्षित रहता है 
अर्थात्‌ वततमान भोगको नहवर समझकर वह उसमें परिग्रह वृद्धि नहों करता और बअनागत-- 
भविष्यत्कालीन भोगकी वह आकांक्षा नहीं करता । 
भावार्थ--भोग तीन प्रकारका है १. अतीत २. वर्तमान और ३. अनागत। उनमें जो भतीत हो 
चुका है उसमें परिग्रह वृद्धि होता शक्य नहीं है। वतंमान भोगको ज्ञानी जोव वियुक्त हो जानेवाला 
भानता है इसलिये उसमें परिग्रहभाव धारण नहीं करता तथा अनागत भोगमें आकांक्षा रहित 
होता है इसलिये तत्सवन्धी परिग्रह भी उसके संभव नहीं हैं इस प्रकार स्वसंवेदन ज्ञानी जीव 
निष्परिग्रह हैं यह बात सिद्ध होती है ॥ २१५॥ 
आगे ज्ञानी जीव अनागत भोगकी आकांक्षा दयों नहीं करता ? इसका उत्तर देते हैं -- 
जो वेददि वेदिज्जदि समए समए विणस्सदे उहये | 
त॑ जाणगो हु णाणी उभयंपि ण कंखइ कयात्रि ॥२१६॥ 
जो वेदन करता है और जिसका वेदन किया जाता हैँ वे दोनों नाव समय समयमें नष्ट होते 
रहते हैं अर्थात्‌ वेद्य वेदक भाव क्रम्ने होते हैँ भतः एक समय अधिक देर तक अवस्थित नहीं 


रहते। ज्ञानी जीव उन दोनों भावोंको जाननेवाला ही द्ू वह उनको कभी मो आकक्षा नहा 
करता है ॥ २१६ ॥ 


१, भणिदों असर्ण तु णिच्छरे घाणी ज० दृ०। २, एम्याट एड ज० यू० | 
३. उपष्यण्णोदयभोगे ज० चृ्‌०्[ 





७८ कुन्द-कुन्दभारती 
आगे इस प्रकारके सभी उपभोगोंसे ज्ञानी विरक्त रहता है.यह कहते हैं-- ' 
वंधुवभोगणिमित्त अज्ञझवसाणोदएसु_ णाणिस्स |. 
संसारदेहविसएसु. णेव उप्पज्जदे. रागो ॥११छणा - 
बंध और उपभोग के निमित्तभूत, संसार और शरीर विषयक अध्यवसान के जो उदय हैं 
उनमें ज्ञानी जीवके राग उत्पन्न नहीं ही होता है ॥। २१७ ॥ 
भागे ज्ञानी कमंबन्धसे रहित होता है यह कहते हैं-- 
णाणी रागप्पजहो सब्वदव्वेसु कम्मसज्ञगदों | ु 
णो लिप्पदि रजएण दु कदममज्झे जहा कणयं ॥२१८॥ 
अण्णाणी पृण रत्तो सत्बदव्वेस कम्ममज्ञगदों। 
लिप्पदि कम्मरणण हु कदममज्झे जहा लोह ॥२१९)॥ 
ज्ञानी सब द्व्योंमें रगका छोड़नेवाला है इसलिये कर्मोके मध्यगत होनेपर भी कमंरूपी 
रजसे उस प्रकार लिप्त नहीं होता जिस प्रकार कि कीचड़के बीचमें पड़ा हुआ सोना । परल्तु भज्ञानी, 


सब द्रव्योंमें रागी है अतः: कर्मोके मध्यगत होता हुआ कर्मेरूपी रजसे उस प्रकार छिपा होता है 
जिस प्रकार कि कीचड़के बीचमें पड़ा हुआ लोहा ॥ २१८-२१५॥ 


आगे इसी बातको शंखके दृष्टान्तसे स्पष्ट करते हैं-- ु 
भुंजंतससवि विविहे  सब्चित्ताचित्मिस्सिये दब्वे | 
संखस्स सेदभावों णवि सक्कदि किण्णगों काउं ॥२२०॥ 
तह णाणिस्स वि विविहे सच्चित्ताचित्त मिस्सिए दव्वे | 
आंजंतससबवि णाणं ण सवकमण्णाणदं णेहुं ॥२२१॥ 
जइया स॒ एवं संखो सेद सहावं तय पजहिदूण | 
गच्छेज्ज किण्हभावं॑ तइया सुक्कत्तणं पजहे ॥२२शथ। 


१. २१६ वीं गाथाके आगे ज० व्‌० में निम्नलिखित इलोकोंको व्याख्या अधिक उपलब्ध है--- 
णागफलीए मूल णाइणितोएण ग्रव्मणागेण । 
णाग॑ होइ सुवण्णं धम्मंतं भच्छवाएण ॥ 
कम्मं हवेइ किट रागादि कालिया अह विभाओ। 
सम्मनणाणचरणं परमोसहमिदि वियाणाहि ॥ 
झाणं हवेइ अरगी तवमरणं भत्तलो समवखादो । 
जीवो ह॒वेइ छोहं धमियव्यो परम जोईहि ॥ 
२. २२२ भौर २२३ के मध्य ज० वु० निम्तगाथा अधिक उपलब्ध है --- 
- . जह संखो पोग्गलदो जइथा सुक्कत्तणं पजाहेदु ण । 
गच्छेज्न किण्हभाव॑ तइया सुक्कत्तणं पजहे ॥ 


समसेसार ७९, 


तह णाणी वि हु जयया णाणसहावं तयं॑ परद्दिकण । 
अण्णाणेण परिणदों तइया अण्णाणदं गच्छे ॥२२३॥ 
जिस प्रकार यद्यपि दद्धु विविध प्रकारके सचित्त अचित्त और मिन्न द्रव्योंका भक्षण 
करता है तो भी उसका इ्वेतपना काला नहीं किया जा सकता, उसी प्रकार यद्यपि ज्ञानी विविध 
प्रकारके सचित्त अचित्त और मिश्र द्वव्योंका उपभोग करता है तो भी उसका ज्ञान अज्ञानताको प्राप्त 
नहीं कराया जा सकता । और जिस समय वही शंख उस रवेत स्वभावकों छोड़कर कृष्ण भावको 
प्राप्त हो जाता है उस समय वह ॒जिस श्रकार ब्वेतपनेको छोड़ देता है उसी प्रकार ज्ञानी जिस 
समय उस . ज्ञान स्वभावको छोड़कर अज्ञान स्वभावसे परिणत होता है उस समय अज्ञानभावको 
प्राप्त हो जाता है। 
भावार्थ--ज्ञानीके परकृत वन्च नहीं है वह आपही जब अज्ञानरूप परिणमन करता है त्व 
स्वयं निजके अपराधसे बन्ध दशाको प्राप्त होता है ॥ २२०-२२३ ॥। 
आगे सराग परिणामोंसे बन्ध और बचीतराग परिणामोंसे मोक्ष होता है यह दृष्टान्त तथा 
दार्टान्तके द्वारा स्पष्ट करते हैं-- 


पुरिसो जह कोबि इद्द वित्तिणिमित्तं तु सेवए राय॑ । 
तो सोबि देदि राया विविहे भोए सुहुप्पाए॥२२४॥ 
एसेव जीवपुरिसो कम्मरयं सेवदे सुहणिमित्त । 


तो सोबि देह कम्मी विविहे भोए सुहुप्पाए॥२२०॥ 
जह पुण सो चिय पुरिसो वित्तिणिमित्तं ण सेवदे राय॑ । 
तो सो ण देह राया विविहे भोण सुहृप्पाण। ।२२६॥ 
एम्ेव सम्मदिट्ठी विसयत्यं सेवए ण कम्मरय | 
तो सो ण देह कम्मी विविहे भोण सुहुष्पाण॥२२७॥ 
जिस प्रकार इस लोकमें कोई पुरुष आजीविकाके निमित्त राजाकी सैचा करता है तो राजा 
भी उसके लिये सुख उपजाने वाले विविध प्रकारके भोग देता है। इसी प्रकार जीव नामा पुरुष 
सुखके निमित्त कर्मरझूपी रजकी सेवा करता है तो वह कर्मरूपी रज भो उम्रके लिवि 2 
वाले विविध प्रकारके भोग देता है। जिस प्रकार वही पुरुष वृत्ति के निमित्त राजा की सैदा नह 
करता है तो राजा उसके लिये सुख उपजाने वाले विविध प्रकारके भोग नहीं देता है इसीप्रकार 
सम्यग्दष्टि जीव विपयों के लिये कर्मरूपी रजकी सेवा नहीं कर्ता है तो वह करमंदपी रज भी 
उसके लिये सुख उपजाने वाले विविध प्रकारके भोग नहीं देता है।॥ शम्४ड-र२७)॥। 
आगे सम्यर्दृष्टि जीव निःशज्धू: तथा निर्भेय हैं यह कहते हैँ-- 
सम्मदिट्टी जीवा णिस्संका दोंति णिव्मया तेण | 
सत्तमयविष्पमुकका जक्मा वल्ला. है गस्सका वर श्ट 


डर कुन्द-कुन्दभारती 
सम्यग्दृष्टि जीव चूँकि शद्धा रहित होते हैं इसलिये निर्भय हैं और चूंकि सप्तमयसे रहित 
हैं इसलिये शद्धूा रहित हैं । | 
भावाथै--निर्भयता और निःशद्धभूपनमें परस्पर कार्यकारण भाव है ॥ २२८ ॥ 
आगे नि.दद्धित अद्भका स्वरूप कहते हैं-- 
जो चत्तारिषि पाए छिंददि ते कम्मवंधमोहकरे। 
- स्लो णिस्संकी चेदा सम्मादिड्दी झणेयव्यों ॥२२९॥ 
जो आत्मा कर्मंबन्धके कारण मोहके करने वाले उन मिथ्यात्व आदि पापोंकोी काटता है उसे - 
निःशद्धू सम्यग्दुष्टि जानना चाहिये ॥ २२५॥ 
गे निःकांक्षित अद्भका स्वरूप कहते हैं-- 
जो दुण करेदि कंखं कम्मफलेस तह सब्वधम्मेसु । 
सो णिक्कंखो चेदा सम्मादिद्ठी मुणेयव्यों ॥२३०॥ 
जो आत्मा कर्मोके फलोंमें तथा वस्तुके स्वभावभूत समस्त धर्मोमें बांछा नहीं करता है उसे 
निःकांक्षित सम्पग्दृष्टि जानना चाहिये ॥ २३० ॥ 
आगे निर्वाचक्ित्सित अद्भका स्वरूप कहते हैं-- 
जोंण करेदि जुगुप्पं चेदा सब्वेसि मेव धम्माणं । 
सो खलु णिव्विदिगिच्छों सम्मादिद्ठी मुणेयव्यों ॥२३१॥ 
जो जीव वस्तुके सभी धर्मों में ग्लानि नहीं करता उसे निशचयसे निविचिकित्सित सम्यस्दृष्टि 
जानना चाहिये ॥ २३१॥ 
आगे अमृहदृष्टि अद्भका स्वरूप कहते है-- 
जो हवइ असम्यूढ़ों चेदा सदिट्ठटि सब्वभावेसु । 
सो खलु अमूढदिद्दी सम्मादिद्ठी सुणेयच्वों ॥२३२॥ 
जो जीव सब भावोंमें मूढ नहीं होता हुआ यथार्थ दृष्टिवाला होता है उसे नि३चयसे अमूढ 
दृष्टि-सम्यग्दृष्टि जानना चाहिये ॥ २३२ ॥ 
'*. धागे उपशहन अद्भुका लक्षण कहते हैं-- 
_ जो सिद्धमत्तिजुत्तो उवगूहणगों दु सब्बधस्माणं। 
सो उबगूहणकारी सम्मादिह्ठी. झणेयव्बो ॥२३३॥ . 


१, मोहवाघ करे ज० बु०। २. जोण करेदि.दु कंख॑ ज० वु० । ३. गिछो ज० वृ० । 
४. जो हवदि असंमूढो चेदा सब्वेसु कम्ममावेसु ज० वृ० । ५. उपगृहणगारी ज० बवृ०। 
६. मुणेदव्वों ज० बृ०. । 


समयसांर ८९ 
जो सिद्ध भक्तिसे युक्त हो समस्त धर्मोका उपगूहन करनेवाला हो उसे उपगृहन अज्भुका 
धारी सम्यग्दुष्टि जानना चाहिये ॥ २३३ ॥ 
आगे स्थितिकरण अद्भुका लक्षण कहते हैं-- 
उम्मंगं गच्छंत सगंपि सग्गे ठवेदि जो चेदा। 
सो ठिदिकरणाजुत्तो.. सम्प्ादिद्दी युणेयच्यों ॥२३४॥ 
जो जीव न केवल परको कित्तु उन्मागंमें जानेवाले अपने आत्माको भी समीचीन मार्ममें 
: स्थापित करता है उसे स्थितिकरण अज्भसे युक्त सम्यग्दुष्टि जानना चाहिये॥ २३४॥ 
आगे वत्सल्य अद्भाका स्वरूप कहते हैं-- 
जो कुणदि वच्छलत्तं तियेह! साहुण सोक्खमग्गम्मि | 
सो वच्छलभावजुदी सम्मादिद्दी मुणेयव्यी ॥२३२७॥ 
जो जीव, आचाय॑ उपाध्याय तथा साधुरूप मुनियोंक्रे त्रिकमें और सम्बर्दगन सम्यग्जान 


सम्यकचारित्र स्वरूप मोक्षमार्ग में वत्सलता करता है उसे वात्सल्यभावसे युक्त सम्पग्दष्टि जानना 
चाहिये॥ २३५ ॥ 


आगे प्रभावना अद्भुका स्वरूप कहते हैं-- 
विज्ञारहमारूठी मणोरहपहेसु भमइ जो चेदा। 
सो जिणणाणपहावी सम्मादिद्ी गणेयज्यों ॥२३६॥ 


जो जीव विद्यार्पी रथ पर आरूढ होकर मनरूपी रथके मार्गमें अ्रमण वस्ता है उसे 
जिनेन्द्रदेवके ज्ञानकी प्रभावना करने वाला सम्यग्दण्टि जानना चाहिये ॥ २र२६॥ 


इस प्रकार निर्जराधिकार पूर्ण हुआ । 


१, शिवमग्गें ज० बु० । २ तिप्हे ज० बु० | रे मगोरहरए्नु हथदि जो बैंता जब यू ० । 
११ 


बन्धाधिकार: 
आगे बन्धका कारण कहते हैं-- 


जह णाम कोवि पुरिसो णेहभत्तो दु रेणुबहुलम्मि | 

ठाणम्मि ठाइदूण य करेड सत्येहिं वायाम॑ ॥२३७॥ 

छिंद॒दि मिंददि थे तहा तालीतलरूकयलिवंसपिंडीओ । 

सच्चित्ताचित्ता्ण करेइ.. दव्वाणशुवधायं ॥२३८॥ 

उवधाय॑ कुव्वंतस्स तरस णाणाविहेहिं करणेहिं। 

णिच्छयदो चित्रिज्ज हु कि पच्चयगों दु रयबंधों ॥२३९॥ 

जो सो दु णेह भावों तक्षि णरे तेण तस्स रयवंधी । 

णिच्छयदो विण्णेये ण कायचेट्टाहिं सेसाहिं ||२४०॥| 

एवं मिंच्छादिद्दी वइंतो वहुविहासु चिट्दासु । 

रायाई उवओगे छुब्पंतोी लिप्पए. रवेण ॥२४१॥ 

यह प्रकट है कि जिस प्रकार शरीरमें ते छगाये हुए कोई पुरुष बहुत धूलीवाले स्थानमें 
स्थित होकर झास्त्रों द्वरा व्यायाम करता है तथा ताछू तमाऊर केला वांस अशोक आदि वृक्षोंको 
छेदता है भेदता है, सचित्त अचित्त पदार्थोका उपघात करता है। इसप्रकार नाना प्रकारके करणोंसे 
उपघात करने वाले उस पुरुषके निरंचयसे विचारों कि रजका बन्ध किनिमित्तक है? उस मनुष्यमें 
जो स्नेह भाव है अर्थात्‌ तेलक्रे सम्बन्धसे जो चिकनाई है उसीसे उसके रजका बन्व होता है यह 
निरचयसे जानना चाहिये, शरीरकी अन्य चेष्टाओंसे रजका बन्च नहीं होता है | इसी प्रकार मिथ्या- 
दृष्टि जीव जो कि बहुत प्रकारकी चेष्टाओंमें वर्तमान है तथा अपने उपयोगमें रागादिभावोंको कर 
रहा है कर्मरूपी रजसे लिप्त होता है ॥ २३७-२४१॥ 
आगे उपयोगमें रागादिभाव न होनेसे सम्यग्हष्टिके कर्मंवन्‍्च नहीं होता है यह उदाहरण 

द्वारा स्पष्ट करते हैं -- 

जह पृण सो चेव णरो णेहे सब्बह्मि अवणिये संते । 

रेणु बहुलम्मि ठाणे करेदि सत्येहिं बायामं ॥२४२॥ 

छिंददि मिंददि य तद्या तालीवलकयलिवंसपिंडीओ |. ___ 

सच्चित्तावित्ताणं करेड्‌ दव्वाणमुव घाय॑ |॥२४३॥ 


समयसार ८३ 


उवधायं कुब्बंतस्प तस्स णाणाविहेहिं करणेहिं। 
गिच्छयदों चिंतिज्जहु किंपच्चयगों ण स्यवंधों ॥२०४॥ 
जो सो दुणेहभावों तक्लि णरे तेण तस्स रथवंधों | 
णिच्छयदो विण्णेयं ण कायचेट्टाहिं सेसाहिं ॥२४०॥ 
एवं सम्म्रादिद्दी बहइंतो बहुविहेसु जोगेसु । 
अकरंतो उबओगे रागाइ ण लिप्पडइ रथेण ॥२४६॥ 
लक जिस प्रकार फिर वही पुरुष समस्त चिकनाईके दूर किये जाने पर वहुत घूलिवाले स्थानमें 
गस्‍्त्रों द्वारा व्यायाम करता हूँ तथा तारू तमाल केला बांस अशोक भादि वृन्नोंको छेद्ता है भेदता 
है सचित्त अचित्त पदार्थोका उपधात करता है यहाँ नाना प्रकारके करणोंस उपधात करनेवाले उस 
पुरुषके निएुचयसे विचारों कि रजका बन्च नहीं होरहा है सो किनिमित्तक है? उस मनृष्यमें जो 
चिकनाई थी उसीसे रजकां वन्ध होता था शरीरकी भन्य चेष्टाओंस नहीं । यह निश्चयसे जानना 
चाहिये। अब चूँकि उसके चिकनाईका अभाव हो गया है अत: रजका वन्ध भी दूर हो गया है। 
इसी प्रकार सम्यभ्यदृष्टि जीव जो कि यद्यपि बहुत प्रकारके योगोंमें--मन वचन कायके व्यापारोंमें 
प्रवततमान है तथापि उपयोगमें रागादि भाव नहीं करता हैँ इसलिये कर्महपी रजसे लिप्त नहीं होता 
है ॥ २४२-२४६ || 
आगे अज्ञानी और ज्ञानी जोवकी विचारधारा प्रकद करते हैं-- 
जो भण्णदि हिंसामि य हिंसिज्जामि य परेहिं सत्तेहिं । 
सो मूढो अण्णाणी णाणी एत्तो दु विवरीदों ॥२४थ। 
जो पुरुष ऐसा मानता है कि में पर जीवको मारता हैं और पर जीबोंके हारा में मारा जाता 
हूँ वह मूढ है अज्ञानी है और जो इससे विपरीत है वह ज्ञानी है ॥ २४७॥ 
आगे उक्त चिचार अज्ञान क्यों हैं? इसका उत्तर देते हैं-- 
आउक्खयेण मरणं जीवाणं जिणवरेहिं पण्णनं | 
* आउं ण इरेसि तुम॑ कह ते मरणं कय तेसिं ॥२४८॥ 
'आउक्‍्खयेण मरणं जीवाणं जिणवरेद्दधिं पण्ण्न । 
आउं न हरंति तु कह ते मरणं कय॑ तेहिं ॥३४९॥ 
जोवोंका मरण आयुके क्षयसे होता है ऐसा जिनेनन्द्रदेवने कहा है, तुम ठिसी जीवकी लायु- 
का हरण नहीं करते हो फिर तुमने उन्तका मरण कैसे किया ? आयुद्धि क्षय जाबाका मह्य हृता 
8६९० ०० कर लक - 22%: 2 छाप इम्ेमा द्रारा र 
है ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है पर जीच तुम्हारी आयुका हरण नहीं कर सकते, संत फिर उसके द्वाद 


तुम्हारा मरण किस तरह क्रिया जा सकता है ? ॥ ३े४८-२४२॥ 





१. यह गाया जे बुर में नहों है । 


८ढ . कुन्द-बुन्दभारतो 


आगे भरणसे विपरीत जीवित रहनेका जो अध्यवसाय है वह भी अज्ञान है ऐसा 
जो मण्णदि जीवेमि य जीविज्जामि य परेहिं सत्तेहिं । . 
सो मृढहो अण्णाणी णाणी एत्तो दु विपरीदों ॥२५०॥ 
जो ऐसा मानना है कि मैं पर जीवोंको जीवित करता हूँ और पर जीवोंके द्वारा मैं जीवित 
होता हूँ वह मूढ है अज्ञानी है और इससे जो विपरीत है वह ज्ञानी है । 
आयें उक्त विचार अज्ञान क्यों हैं ! इसका उत्तर कहते हैं-- 
आऊदयेण जीवदि जीवो एवं भणंति सब्बण्हू । 
आउं च ण देसि तुम कहं तए जीवियं कय तेसि |॥२७१॥ 
आऊदयेण जीवदि जीवो एवं भणंति .सबच्बण्हू | 
आउं च ण दिति तुहं कहं णु ते जीवियं कय॑ तेहिं ।२५२॥ 
जीव आयुके उदयसे जीवित रहता है ऐसा सर्वज्ञ देव कहते हैं। तुम किसीको आयु नहीं देते 
फिर तुमने उन्तका जीवन कैसे किया ? आयुके उदयसे जीव जीवित रहता है ऐसा सर्वज्ञ देव कहते 
हैं तुम्हें कोई आयु नहीं देता फिर उनके द्वारा तुम्हारा जीवन कैसे किया गया ?॥ २५१-२५२॥ 
आगे किसीको दुःखी सखी करनेका जो विचार है उसकी भी यही गाव है यह कहते हैं-- 
जो अप्पणा हु मण्णदि दुःखिदसुहिदे करेमि सत्तेति । 
सो मूढो अण्णाणी णाणी सत्तो दु विवरीदों ॥२५३॥ 
जो ऐसा मानता है कि मैं अपने द्वारा दूसरे जीवोंको दुःखी सुखी करता हूँ वह मूढ है, . 
अज्ञानी है, और इससे जो विपरीत है वह ज्ञानी है ॥ २५३ ॥ 
आगे उक्त विचार अज्ञान क्यों है ? इसका उत्तर देते हैं-- 
कम्मीदएण जीवा दुक्खिद सुहिदा हवंति जदि सब्बे । 
कम्म॑ च ण देसि तुम॑ दुक्खिदसुहिदा कह कया ते |२५४॥ 
कम्मोदएण जीवा दुक्खिद सुहिदा हवंति जदि सब्बे। 
कम्म॑ चण दिंति तुहं कदोसि कहं दुक्खिदों तेहिं ॥२५७।। 
कम्मोदएण जीवा दुक्खिदसुहिदा हवंति जदि सच्चे । 
कम्म॑ च ण दिंति तुहं कह तं सुहिदो कदो तेहिं ॥२५६॥ 
सब जीव कर्मके उदयसे यदि दुःखी सुखी होते हैं तो तूँ उन्हें कम॑ तो देता नहीं है फिर तेरे 
१. यह गाथा ज० बु० में नहों है । 
२. यह गाथा भी ज० बृ० में नहीं है । 
रे. 'कम्मणिमितं सब्बे दुविखदसुहिवा हवंति जदि सत्ता ज० बृु० । 





समयसार ८५ 


द्वारा वे दुःखी सुखी कैसे किये गये ? यदि करके उदयसे सब जोव दुःखी सुखी होते हैँ तो भन्‍्य जीव 
तुझे कर्म तो देते नहीं हैं फिर उनके द्वारा तूँ दुःखी कँसे किया गया ? यदि समस्ल झीव कर्मके 
उदयसे ढुःखी सुखी होते हैं तो अन्य जीव तुझे कर्म तो देते नहों फिर तू उनके द्वारा सुखी कँसे 
किया गया ?॥ २५४-२५६ ॥ 
आगे इसी अर्थको फिर कहते हैं-- 
जो मर जो य दुह्दो जायदि कम्मोदयेण सो सब्चों | 
तह्ना दु मारिदों दे दुह्ोविदों चेदि ण हु मिच्छा [२५७ 
जोणमरदि णय हुढ्दिदो सोविय कम्मोदयेण चेव खलु । 
तह्या ण मारिदों णो दुक्मविदो चेदि ण हु मिच्छा ॥२७८।॥ 
जो मरता है ओर जो दुखी होता है वह सब अपने कर्मोदयसे होता है इसलिये अमुक व्यक्ति 
तेरे द्वारा मारा गया तथा अमुक व्यक्ति दुखी किया गया यह अभिप्राय वया मिथ्या नहीं है ? मिथ्या 
ही है। जो नहीं मरता है और नहीं दुखी होता है वह सब यथार्यमें अपने कर्मोदयसे होता है 
इसलिये अमुक व्यक्ति तेरे द्वारा नहों मारा गया, नहीं दुःखो किया गया यह अभिश्रात यया मिथ्या 
नहीं है ? मिथ्या ही है ॥॥ २५७-२५८॥ 
आगे उक्त विचार ही बन्धके कारण हैं यह कहते हैं-- 
एसा दु जा मई दे दुःखित सुहिदे करेमि सत्तेति | 
एसा दे मूठमई सुदहासुईं बंधए कम्म ॥२०५९॥ 
में जीवोंको दुःखो और सुखी करता हूं यह जो बुद्धि हे सो मूढ़ बुद्धि है। यह मूड बुद्धि ही 
शुभ अशुभ कर्मोको बांधती है ॥२५०॥ 
आगे सिथ्याध्यवसाय वन्धका कारण है यह कहते हैँ-- 
दुक्खिदसुहिदे सत्ते करेमि जं एवमज्वसिदं ते । 
त॑ पावबंधगं वा पृण्णस्स व वंधर्ग होदि॥२६०॥ 
सारिमि जीवाबेमि य सत्ते ज॑ एवमज्व्वसिदं ते | 
त॑ पावबंधग्गं वा पृण्णस्स व बंधगं होदि ॥२६१॥ 
मैं जीवोंको दुखी सु्धी करता हूँ यह जो तेरा अव्यवसाय है सो बह हो पापत्म बंध करने 
वाला अथवा पुण्यका वनन्‍्ध करनेवाला होता है। में सव जीवोको मारता हैं अथवा डीवित करना हूँ 
ऐसा जो तेरा अव्यवसाय है वहो पायका वन्धच करनेवाका अवबा पुण्यका बत्ध करनेयात्आ होता 
हैं॥ २६०-२६१ ॥ हि 
आगे हिंस। का अध्यवसाय हो हिंसा है यह कहते है... 
अज्ञवसिदेण बंधो सत्ते मारेड माव मारड। 
एसो. वंधसमासो जीवाणं णिच्छयणयस्स ॥ रद २॥ 


१. सो विय कम्मोदयेण छलु जोवो ज० बृ० । 
२. मारेहि ख० वृ० ३. मारेहि ज० चु० । 


८५९ कुन्द-कुन्दभा रती 
अध्यवप्तायसे बन्ध होता है, जीवोंको मारो अथवा मत मारो यह निरचय नयकी अपेक्षा 
जोबों के बन्ध का संक्षेप है ॥॥ २६२ ॥ 
आगे हिसाके अध्यवसायके समान असत्य वचन आदिका अध्यवसाय भो बन्धका कारण है 
यह कहते हैं-- हे, "पे 
एकसलिये अदते अबंभचेरे परिग्गहे. चेव । 
कीरइ अज्ञझवसाणं जं तेण हु बज्ञए पावं ॥२६३॥ 
तहवि य रुच्चे दत्ते बंभे अपरिगहत्तणे चेव | . 
कीरइ अज्ञवसाणं ज॑ तेण दु बज्ञएण पुण्णं ॥१६४॥ 
इसी प्रकार असत्य चौय॑ अब्नह्म और परिग्रहके विषयमें जो अध्यवसाय किया जाता है उससे 
पापका बन्च होता है तथा सत्य अचौरय॑ ब्रह्म व॒र्य और अपरिग्रहपनेके विषयमें जो अध्यवप्ताय किया 
जाता है उससे पुण्य का बन्ध होता है ॥ २६३-२६४ ॥ 
आगे कहते हैं कि बाह्य वस्तु बन्धका कारण नहों है-- 
व॒त्थु पहुच्च जं पुण अज्ञवसाणं तु होइ जीवाणं । 
ण॒य वत्थुदो दु बंधो अज्ञवसाणेण बंधोत्यि ॥२६५।॥ 
जीवोंके जो अध्यवसान है वह वस्तुके अवलम्बनसे होता है। वस्तुसे बन्ध नहीं होता है। 
किन्तु अध्यवसानसे हो बन्ध होता है ॥ २६५ ॥। 
आगे जोब जैसा अध्यवसाय करता है वसी कार्यक्नी परिणति नहीं होती यह कहते हैं-- 
दुक्खिदसुहिदे जीवे करेमि बंधेमि तह विमोचेमि। 
जा एसा मूठमई णिरत्थया सा हु दे मिच्छा॥२६६॥ 
मैं जीवोंको दुखी सुखी करता हूँ बंबाता हुँ अथवा छुड़ाता हूँ यह जो तेरी मूढ्बुद्धि है वह 
निरथंक है इसलिये निशचयसे सिथ्या है ॥ २६६॥ 
आणे अध्यवसान स्वाथंक्रियाकारी किस प्रकार नहों है यह कहते हैं-- 
अज्ञवसाणणिमित्त' जीवा वज्ञंति कम्मणा जदि हि । 
गुज्यंति मोक्खमग्गे ठिदा य ता कि करोसि तुम ॥२६७॥ 
यदि जोव अध्यवसानके कारण कर्मसे बँधते हैं और मोक्षमार्गमें स्थित हुए कर्मसे छुटते हैं तो 
इसमें तू क्‍या करता है ? 
भावार्थ--यह जो बाँधने छोड़नेका अध्यवसान है उसने परमें कुछ भी नहीं किया । क्योंकि 
इसके न होने पर जीव अपने सराग वीतराग परिणामोंसे ही बन्ध मोक्षको प्राप्त होता है और इसके 


होने पर भी जीव अपने सराग वोतराग परिणामोंके अभावमें बन्ध मोक्षको प्राप्त नहों होता । इस- 
' लिये अध्यवसान परमें अकिचित्कर होनेसे स्वार्थक्रियाकारी नहीं है॥॥ २६७ ॥।' 


१. २६७ की गाथाके आगे ज० वृ० में निम्ताछ्ि[त गाथा अधिक पाये जाते हैँ । 
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आगे रागादिके अध्यवसानसे मोहित हुआ जीव सम्तस्त परद्रव्यों को भपना समझता है 
यह कहते हैं-- 
सब्बे करेह जीवी अज्ञझवसाणेण तिरियणेरयिए | 
देवमणुये य सब्चे पुण्णं॑ पावं च णेयपिईं ॥२६८॥ 
धम्माधम्म॑ च तहा जीवाजीवे अलोयलीयं च। 
सब्बे करेइ जीवो अज्ञवसाणेण अप्पाणं ॥२६१९॥ 
जीव अध्यवसानकै द्वारा समस्त तियंञ्च नारकी देव मनुष्य सभी पर्याबोंकी अपना करता 
है, अनेक प्रकारके पुण्य पापको अपना करता है तथा धर्म अवर्म जीव अजीव अलोका और लोक 
सभीको अपना करता है।। २६८--२६५ || 
आगे कहते हैं कि जिन मुनियोंके उक्त अध्यवस्तान नहीं हैं वे कर्मवन्‍वसे लिप्स नहीं है-- 
एदाणि णत्थि जेसि अज्ञवसाणाणि एवमादीणी | 
ते असुहेण सुहेण व कम्मेण मुणी ण लिप्पंति ॥२७०॥ 
ये तथा इसप्रकारके अन्य अध्यवसान जिन मुनियोंके नहीं हैं वे मुनि धगुभ बयबा शुभ कर्म- 
से लिप्त नहीं होते हैं ॥ २७० ॥ 
आगे अध्यवसानकी नामावली कहते हैं-- 
चुद्धी ववसाओवि य अज्झवसाणं मई य विण्णाणं | 
एक्कट्टमसेव. सब्ध॑ चित्त भावों ये परिणामों ॥२७१॥ 
बुद्धि, व्यवसाय, अध्यवसान, मति, विज्ञान, चित्त, भाव और परिणाम ये रब एक्ार्म ही 
हैं--इनमें अर्थमेद नहीं है।। २७१ ॥ 
कायेण दुक्खचेमिय सत्ते एवं जु ज॑ं मदि कुणसि। 
सव्वावि एस मिच्छा दुहिदा कम्मेण जदि सत्ता ॥ 
बाचाए दुदखवेनिय सत्ते एवं तु ज॑ मदि कुणणप्ति । 
सब्वावि एस 'मिच्छा दुहिदा कम्मेण जदि उत्ता।॥। 
मणसाए दुब्खवेमिय सत्ते एवं तु ज॑ म्दि कुणसि । 
सब्धावि एस मिच्छा दुहिदा कम्मेंण जदि चत्ता ॥ 
सच्छेण दुक्खवेभिय सत्ते एवं तु ज॑ मदि कुपसि । 
सब्दाधि एस मिच्छा दुहिद्ा कम्मेष जदि चत्ताव॥ा 
कायेण च वाया वा मणेण सुहिदे करेमि सत्तेति। 
एवंपि हवदि मिज्छा सुहिदा कम्मेण जदि सत्ता ॥ 


छल यु० 
१, इसके आगे छ० यु० में निम्न गाया अधिक है-- 
जा संकप्पवियप्पों ता कर्म्म कुपदि अमुहसुहज॒पर । 
अप्पसर्वा रिद्धी जाब ण हियए परिप्कुरद ॥ छू दु० 
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आगे व्यवहारनतय निइचयनयके द्वारा प्रतिषिद्ध हैयह कहते हैं-- 
एव ववहारणओआ पडिसिड्ो जाण णिच्छयणयेण | 
णिच्छयणयासिदा पृण ग्लुणिणो पावंति णिव्वाणं ॥२७२॥ 
इस प्रकार व्यवहारनय निद्चयनयके द्वारा प्रतिषिद्ध है ऐसा जानों। जो मुन्ति निश्चय 
नयके आश्रित हैं वे मोक्षको पाते हैं ॥ २७२ ॥ 


आगे अभव्यके द्वारा व्यवहार नयका आश्रय क्‍यों किया जाता है? इसका उत्तर 
कहते हैं-- 
वदसमिदीयुत्तीओ सीलतवं॑ जिणवरेहि पण्णतं | 
कुब्बंतोवि. अभव्वों अण्णाणी मिच्छदिड्दी हु॥२७१॥ * 
अभव्य जीव, जिनेन्द्र भगवानुके द्वारा कहे हुए ब्रत, समिति, गुप्ति, शील तथा तपको करता 
हुआ भी अज्ञानी और मिथ्यादुष्टि ही रहता है ॥॥ २७३ ॥ 
आगे कोई पुछता है कवि अभव्यके तो ग्यारह अद्भ तकका ज्ञान होता है उसे अज्ञानी क्यों 
कहते हो ? इसका उत्तर देते हैं-- 
मोवर्ख असहृहंतो अभ्रवियसत्तो दु जो अधीएज्ज | 
पाठो ण*करेदि ग्रुणं असदृई तस्स णाणं तु ॥२७श॥ 
मोक्ष तत्त्वकी श्रद्धा न करनेवाला अभव्य जो अध्ययन करता है उसका वह अध्ययन उसका 
कुछ भो गुण-लाभ नहीं करता है क्योंकि उसके ज्ञानकी श्रद्धा नहीं है ॥ २७४ ॥ 
आगे फिर कोई पूछता है कि उसके घर्मका श्रद्धान तो है उसका निषेध केसे करते हो ? 
इसका उत्तर देते हैं-- 
सदृहदि य पत्तेदि य रोचेदि य तह पुणो य फासेदि । 
धम्म॑ भोगणिमित्त ण॒ हूँ सो कम्मक्खयणिमित्त ॥२७५॥ 
वह अभव्य जीव धर्मंका श्रद्धान करता है, प्रतीति करता है, रुचि करता है और अनुष्ठान- 


रूपसे स्पर्श करता है परन्तु भोगमें निमित्तभूत धर्मका श्रद्धात आदि करता है कर्मक्षयमें निमित्त 
भूत धर्मका श्रद्धानादि नहों करता । 


भावार्थे--अभव्य जीव शुभोपयोगरूप धर्मका श्रद्धानादि करता है जो कि सांसारिक भोगोंका 
कारण है। शुद्धोपयोगरूप धर्मका श्रद्धाचादि नहीं करता जो कि कर्म क्षयका कारण है ॥ २७५ ॥ 


१. णिच्छयणयसल्लीण । ज० बु० ॥ 
२, पुणोवि ज० बृ० । 
रे. हुज०चू०। 
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आगे व्यवहारको प्रतिषेध्य और नि३चयको प्रतिपेघक कहा सो इनका दया स्वरुप है ? 
यह कहते हैं-- 
आयारादि णाणं जीवादी दंसणं च विण्णेयं | 
छज्ञजीवणिक॑ च तहा भणई चरित्त तु वबहारों ॥२७६॥ 
आदा खु मज्ञ णाोणं आदा में दंसणं चरित्तं च। 
आदा पच्चक्खाणं आदा से संबरो जोगो ॥२७७॥ 
आचाराछज्भु आदि शास्त्र ज्ञान है, जीवादि तत्त्वोंको दर्शन जानना वादिये, यह निकायके 
जीव चारित्र हैँ ऐसा व्यवहार नय कहता है। भौर निरचयसे मेरा आत्मा ही ज्ञान है, मेरा बात्मा 
ही दर्शन और चारित्र है, मेरा आत्मा ही प्रत्याख्यान है तथा मेरा आत्मा ही संवर थीर योग है ऐसा 
निश्चय नय कहता है ॥ २७६-२७७ |॥। 
आगे रागादिक्के होनेमें कारण क्या है ? इसका उत्तर देते हैं-- 
जह फलिहमणी सुद्धो ण सयं परिणमद रायमाइहिं। 
रंगिज्जदि अण्णेहिं हु सो रत्तादीहिं दच्चेद्िं ॥२७८॥ 
एवं णाणी सुदड्धो ण सयं॑ परिणमंद् रायसाईहिं। 
राइज्जदि अण्णेहिं दु सो रागादीहिं दोसेद्दि ॥२७९॥ 
जैसे स्फटिकमणि स्वयं शुद्ध है वह राग--छालिमा आदि रूप स्वयं परिणमन नहीं करता 
किन्तु अन्य लाल आदि ब्रव्योंस छा आदि रजझ्भः रूप हो जाता है। इसी प्रकार ज्ञानी स्वयं 
शुद्ध है, वह राग--प्रीति आदि रूप स्वयं परिणमन नहीं करता किन्तु अन्य रागादि दोपोंसे रागादि 
रूप हो जाता है॥ २७८-२७५॥ 
आगे ज्ञानी रागादिका कर्ता क्यों नहों है ? इसका उत्तर देते हूँ-- 


रण ये रायदोस मोहं कुच्चदि णाणी कसायभाष वा । 
सयमप्पणो ण सो तेण कारगो तेसि भावाणं ॥२८०॥ 
ज्ञानी स्वयं राग ढेेप मोह तथा कपायभावकों नहीं करता हैँ इसलिये वह उन भावाका 
कर्ता नहीं है ॥| २८० ॥ 
आगे अज्ञानी रागादिका कर्ता है यह कहते हैं-- 
रायह्ि य दोसक्नि य कसायकम्मेसु चेच जे भावा | 


तेहिं हु परिणमंतों रायाई बंधाद प्रणात् ॥र२८४१॥ 
राग द्वेप और कपाय कर्मके होने पर जो भाव होते हैं उनसे परियमता हा अनजानी जाँच 
रागादिको बार वार बाँवता है ॥ २८१ ॥। 


१. उज्मीवाणं सकता ज० घृ० । २. णाघ। हे. सन । 
७, ज्ोगे ज० घ०। ८. प्रवि ज० घु०। ५. ते सम ६ 
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४. घरिते | ०५. पररगकमा । ६. मगर । 
छः 
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आगे उक्त कथनसे जो बात सिद्ध हुईं उसे कहते हैं-- 
रायक्षि य दोसक्षि य कसायकम्सेसु चेव जे भावां | 
ह। कप + पु ० 
तेहिं. हु परिणमंतो रायाई बंधदे चेदा ॥२८२॥ 
राग द्वेंष और कषाय कमंके रहते हुए जो भाव होते हैं उनसे परिणमता आत्मा रागादिको 
बाँचता है ॥ २८२॥ 
आंगे कोई प्रदन करता है कि जब अज्ञानीके रागादिक फिर कमंबन्धके कारण हैं तब ऐसा 
क्यों कहा जाता है कि आत्मा रागादिकका अकर्ता ही है? इसका समाधान करते हैं-- 
अपडिक्कमणणं दुधिहं अपच्चखाणं तहेव विण्णेयं | 
एएणुवएसेण य अकारओ वण्णिओ चेया ॥२८३॥ 
अपडिक्कमणं दुविह दव्ये भावे तहा अपच्चक्खाणं। 
एएणुवए्सेण ये अकारओ वण्णिओ चेया ॥२८४॥ 
“जाबं॑ अपडिक्कमणं अपच्चखाणं च दव्बभावाणं | 
'कुब्चदह आदा ताव॑ कत्ता सो होइ णायव्यो ॥१८५०।॥ 
जिस प्रकार अप्रतिक्रमण दो प्रकारका है उसी प्रकार अप्रत्याख्यान भी दो प्रकारका 
जानना चाहिये | इस उपदेशसे आत्मा अकारक कहा है। अग्रतिक्रमण दो प्रकार है एक द्रव्यमें 
दूसरा भावमें । इसीप्रकार अप्रत्याख्यान भी दो प्रकार का है एक द्रव्यमें दूसरा भावमें | इस उपदेश- 
से आत्मा अकारक है। जब तक आत्मा द्रव्य और भाव में अप्रतिक्रमण और अप्रत्याख्यान करता 
है तब तक वह आत्मा कर्ता होता रहता है यह जानना चाहिये ॥ २८३-२८५ ॥ 
आगे द्रव्य और भावमें जो निमित्त नेमित्तिकपना है उसे उदाहरण हारा स्पष्ट करते हैं-- 
आधाकम्माइया पुरगलद॒व्वर्स जे इसे दोसा। 
कह ते छुव्बर णाणी परदव्वगुणा उ जे णिच्च॑ |२८६॥ 
आधाकम्म॑ उद्देसियं च पुग्गलसयं इस दव्वं। 
कह त॑ मम्र होह कय जं णिच्चमचेयणं उत्त ॥२८७॥ 


१. ते मम दु। ज० वृ०। 
२. एदेणुवदेसेण दु अकारगो वण्णिदो चेदा | ज० वृ० । 
५ 37 ग ज० चृ० 
- जाव ण १चचक्खाणं अपडिक्कमणं तु दव्बभावाणं । ज० वृ० । 
« कुम्बदि आदा तावदु कत्ता सो होदि णादव्वो । ज० वु० । 
आधाकम्मादीया पुस्गलदव्वस्स जे इमें दोसा। 
कहमणुमण्णदि अण्णेण कोरमाणा परस्स गुणा ॥ 
- आधाकर्म्म उददेसियं च पोग्गल मय इसमे दव्वं । 
कह त॑ मम कारदिदं ज॑ णिच्च मचेदर्ण वृत्त ॥ ज० बु०॥ 


ज्ती >> ०८ 0 


कु 


समयसार ९ 


पर 


अधःकर्मको आदि लेकर पुद्गल द्वव्यके जो दोप है उन्हें ज्ञानो कंसे कर सकता है क्योंकि 
ये निरन्तर पर द्रव्यके गुण हैं। और यह जो अघःकर्म तथा उद्देश्यसे उत्पन्न हुआ पुद्गल द्रव्य है 
वह मेरा कैसे हो सकता है वह तो निरन्तर अचेतन कहा गया है। 


भावार्थ--जो आहार पाप क्मके द्वारा उत्पन्न हो उसे अधःकर्मनिष्पन्न कहते हैं और जो 
आहार किसीके निमित्त बना हो उसे ओऔद्देशिक कहते हैं। मुनिधर्ममें उक्त दोनों प्रकारके आहार 
दोपपूर्ण माने गये हैं | ऐसे आहार को जो सेवन करता है उसके वैसे ही भाव होते हैं क्योंकि लोकमें 
प्रसिद्ध है कि जो जैसा अन्न खाता है उसकी वृद्धि वेसी ही होती है। इस प्रकार दब्य और भावका 
निमित्त नेमित्तिकपना जानना चाहिये । द्रव्य कर्म निमित्त हुँ और उसके उदयमें होनेवाले रागादि 
भाव नेमित्तिक हैं। अज्ञानी जीव परद्वव्यको ग्रहण करता है--उसे अपना मानता है इसलिये उसके 
रागादिभाव होते हैं उन्का वह कर्ता भी होता है और उसके फलस्वरूप कर्मका वन्‍्ध भी करता है 
परन्तु ज्ञानी जीव किसी पर द्वव्यको ग्रहण नहों करता--अपना नहीं मानता इसलिये उसके 
तद्विषयक रागादिभाव उत्पन्न नहीं होते । उनका यह कर्ता नहीं होता और फलस्वरूप नूतन कर्मका 
बन्च नहीं करता ॥ २८६-२८७ ॥ 


इस प्रकार वन्धाधिकार पूर्ण हुमा । 


मोक्षाधिकारः ह 
आगे जो पुरुष वन्धका स्वरूप जानकर ही संतुष्ट हो जाते हैं उसके नष्ठ करनेका प्रयास 
नहों करते उनके सोक्ष नहीं होता यह कहते हैं-- ; 
जह णाम कोवि पुरिसो वंधणायज्लि चिरकालपडिबड्ो । 
तिव्ब॑मंदसहाव॑ काल च वियाणए तत्स ॥२८4॥ 
जद णवि छुणइ च्छेदं ण म्ुच्चएण तेण बंधणवसो स॑ । 
कालेण उ वहुएणवि ण सो णरो पावह विमोदर्ख ॥२८९॥ - 
० $ | व तप €< अ 
इ्य कम्मवधणाणं पएसठिहुपयडिमेवमणु भाग | हि 
] [4] 74 
जाणंतोवषि ण गुच्चह मुच्चह सो चेव जह सुद्धों ॥२९०॥ 
जिस प्रकार कोई पुरुष बन्चनमें बहुत काछका बँधा हुआ उस बन्धत्तके तीत्र मन्द स्वभाव 
तथा समयको जानता है परन्तु यदि उसका छेदन नहीं करता है तो वह पुरुष वन्चनका वरशीभूत 
हुआ बहुत कालमें भी उससे मोक्ष-छुटकारा नहीं पाता है उसी प्रकार जो पुरुष कर्मबन्धके प्रदेश 
स्थिति प्रकृति तथा अनुभाग रूप भेदोंको जानता हुआ भो उन्तका छेदत नहीं करता वह कर्मबन्धनसे 
मुक्त नहीं होता है। यदि वह शुद्ध होता है--रागादि भावोंकों दूरकर अपनी परिणतिको निर्मल 
बनाता है तो मुक्त होता है ॥ २८८-२५० ॥ 
आगे बन्ध की चिन्ता करनेपर भी बन्ध नहीं कदता है यह कहते हँ-- 
जह बंधे चिंतंतो बंधगवद्धो ण पावइ विमोक्खं | 
तह बंधे चिंतंतो जीवोबि ण पावद विमोदर्ख ॥२९१॥ 
जेसे वन्धनसे वँवा पुरुष बंधतकी चिन्ता करता हुआ भी उससे मोक्ष--छुटकारा नहीं पाता 
है उसी प्रकार कर्मवनन्‍्धकी चिन्ता करता हुआ जोव भी उससे मोक्षक्रों नहीं पाता है ॥२५१॥ 
आगे तो फिर मोक्षका का कारण क्या है ? इसका उत्तर देते हैं-- 
जह बंधे छित्तण य बंधणवद्धो उ पावद विभोक्ख | 
तह बंधे चित्तण य जीवों संपावद विमोक्‍खणं ।|॥२९२॥। 
जिस प्रकार बन्वनसे वँत्ा पुदब बंतनोंकों छेदकर मोक्षक्रो पाता है उसी प्रकार जीव कर्मे- 
बन्धनोंको छेदकर मोक्षको पाता है ॥ २५२॥ 
१, परदेशपयडिद्धिदीय । ज० बु० 
२. मुञ्नदि सब्बे जदि त्रिसुद्धों । ज० वृ० । ( मुग्धदि सब्बे जदि स बंधे ) पाठान्तरमु ज० बृ० ॥ 


३-४. पावदि । ज० चु० ेु 
५, मुत्तूण य। ६. पावदि। ७. मुत्तृूणत य। ८. संपावदि ज० वृ० | 


समयसार 


थ्रे 
आगे क्‍या यही मोक्षका हेतु है या अन्य कुछ भी ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
वंधा्णं च सहाव॑ वियाणिओ अप्यणों सहात्र च। 
वंधेसु जो विरज्जदि सो कम्मविमोक्‍्खर्ण कुणई ॥२९३॥ 
जो वन्धोंका स्वभाव और आत्माका स्त्रभाव जानकर बन्वोंमें विरक्त होता है बह कर्मोंका 
मोक्ष करता है ॥ २५३ ॥ 


आगे पूछते हैं कि आत्मा और बन्च पृथक पृथक्‌ किससे किये जाते हैं-- 
जीवो बंधो य तहा छिज्जंति सलक्खणेहिं णिय्रएहिं। 
पण्णाछेदणएण उ॑ छिण्णा. णाणत्तमावण्णा ॥२९४॥ 
जीव और वन्ध ये दोनों अपने-अपने सियम लक्षणों से वुद्धिरमी छेनीके हारा इस प्रकार 
छेदे जाते हैं कि वे नानापनको प्राप्त हो जाते हैं ॥ २५४ ॥ 
आगे कोई पूछता है कि आत्मा और वन्धकों द्विधा करके क्या करना चाहिये? इसका 


उत्तर कहते हैं-- ह 
* जीवो वंधो य तहा छिज्जंति सलक्बणेहिं णियएद्धि । 
वंधो छेएवव्वों. सुद्धों अप्पा य पेत्तत्यों ॥२०५॥ 


अपने अपने निश्चित लक्षणोंक्रे हारा जीव और वन्धक्ो उस तरह भिन्न करना चाहिये 
जिस तरह कि बन्ध छिद जावे ओर शुद्ध आत्माका ग्रहण ही जाव॥ २९५ ॥ 


आगे कहते हैं कि आत्मा और वन्चको हिंघा करनेका यही प्रयोजन है क्रि बन्वक्ों छोड़कर 
शुद्ध आत्माका ग्रहण हो जावे-- 


० हा 5 अप 
कह सो घिप्पंइ अप्पा पण्णाएं सो उ घिणए अप्पा । 
जह पण्णाइ विहत्तो तह पण्णाएवं घित्तव्यों |२१६॥ 
दिष्प पूछता है कि उस आत्माका ग्रहण किस प्रकार होता है ? आचार्य उत्तर दैते है कि 
प्रज्ञाके द्वारा उस आत्माका ग्रहण होता है। जिम प्रकार भन्ञात्त उत्त पहुलछ भिन्न किया था उसी 
प्रकार प्रज्ञासे ही उसे ग्रहण करना चाहिये।॥ २५६॥ 
आगे पूछते हैं कि प्रज्ञाके द्वारा आत्माका ग्रहण क्िप्त प्रकार फरना चाहिए -- 
पण्णाएं घिचव्यों जो चेदा सो अहं तु णिच्छयदों | 
अवसेसा जे भावा ते मज्ञ् परेति णायब्या॥रठण। 
जो चेतन स्वरूप आत्मा है वह निरचयसे में हूँ इस प्रकार प्रमाके ही अंग करता वाहुस 
और बाकी जो भाव हैं वे मुझसे पर हैं ऐसा जानना चाहिये ॥ २९३ ॥ 





१. जो ण रज्जदि ज० बृ० । २- छुपदि ज२ 
५. पििपदि ज० वृ० ।_- ६, पिप्पदे ल० 


।। 
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९्ड कुन्द-कुन्द भारती 
जाग में ज्ञाता दृष्दा हूँ ऐसा प्रज्ञाके द्वारा ग्रहूण करता चाहिये-- 
पण्णाएं घित्तव्वों जो द्ठदा अहं तु .णिच्छयओ | 


88. व 


अवसेसा जें भावा ते मज्ञ परेत्ति णायव्या ॥२९८॥ 
पण्णाएं घित्तव्वों जो णादा सो अहं तु णिच्छयदों। 
अवसेसा जे भावा ते मज्ञ परेति णादव्या ॥२९९॥ 
प्रज्ञाके द्वारा इस प्रकार ग्रहण करना चाहिये कि जो द्रष्टा है--देखने वाला है वह निशचयसे 
में हें गौर अवशिष्ट जो भाव हैं वे मुझसे पर हैं ऐप्ता जानना चाहिये। प्रज्ञाके द्वारा इस प्रकार ग्रहण 


करना चाहिये कि जो ज्ञाता है निश्चयसे मैं हुँ वाक्ो जो भाव हैं वे मुझसे पर हैं ऐसा जानना 
चाहिये ॥ २५८-२९०॥ 


आगे इसी ..तका समर्थन करते हैं-- 
को नाम भ्णिज्ज बुहों 'णाउं सब्बे पराइए भावे। 
सज्झमिणंति ये वयणं जाणंतो अप्पयं सुद्धं ॥३००॥ 
शुद्ध आत्माको जानंता हुआ कौन ज्ञानी समस्त परभावोंको जानकर ऐसे वचन कहेगा कि 
ये भाव मेरे हैं ? अर्थात्‌ कोई नहीं ॥ ३०० ॥ 
आगे अपराध वन्धका कारण है यह दृष्ठान्त द्वारा सिद्ध करते हैं-- 


थ्ेयाई अवराहे छुब्चदि जो सो उ संकिदो भमई । 
मा बज्ञेज्ज॑ केणवि चोरोति जणम्मि वियरंतो ॥३०१॥ 
जो ण कुणई अवराहे सो णिस्संको दु जणवए मम॒दि। 
णवि तस्स वज्ल्िंदुं जे चिंता उप्पज्जदि कयोई ॥३०२॥ 
एवं हि सावराहो वज्ञञामि अहं तु संकिदो चेयो । 

0० हक [कप क ० के 
जह पुण णिरवराहो णिस्संकोह ण वज्ञ्ञामि ॥३०३॥ 

* जो पुरुष चोरी भादि अपराधोंको करता है वह इस प्रकार शड्धित होकर घृमता है कि में 
मनुष्योंमें विचरण करता हुआ “चोर है' यह समझकर बाँवा न जाऊें ? इसके विपरोत जो अपराध 
नहीं करता है वह निःशडू; होकर देशमें घूमता है उसे वेवनेकी चिन्ता कभो भी उत्पन्न नहों होती । 
इस प्रकार यदि में अपराध सहित हूँ तो बँधूगा इस शद्धूासे युक्त आत्मा रहता है। भर यदि में 
* निय्पराध हूँ तो निःशझ्ू: हुँ और कर्मोंसे बन्चको प्राप्त नहीं होऊँगा ॥ ३०१-३०३ [| 

१. णाइं सब्बे परोदये भावे ज० वृु० । २. तेयादी । ३. ससंकिदो | ४. वज्ञेह | ५. जणसि 
६. कुणदि। ७, वज्क्षिद | ८, कयावि | ९, चेदा | १०. जो ज० वृ०। 


संमयसार थ्प्‌ 
आगे यह अपराध क्या है ? इसका उत्तर देते है-- 


संसिद्धराधसिद्धं साधियमाराधियं च एयडूं 
अवगयराधो जो खलु चेया सो होइ अवराधों ॥३०४॥ 
जो पुण णिख्राधो चेया णिस्संकिओ उ सो होड़ । 

आराहणए , णिच्च॑ं बदह्ठेंह अहंँ ति जाणंतों ॥३००॥ 


संसिद्धि, राध, सिद्ध, साधित और आराधित ये सब एकार्थ हैँ। इसलिये जो आत्मा रावसे 
रहित हो वह अपराध है। और जो आत्मा निरपराव है--अपरावसे रहित है वह निःभृ्चित है 
तथा !में हूँ' इस प्रकार जानता हुआ निरन्तर आराधनासे युक्त रहता है । 


भावार्थ--शुद्ध आत्माकी सिद्धि अथवा साधनकों राव कहते हैं। जिसके यह नहों है वह 
आत्मा सापराध है और जिसके यह हो वह निरपराध है । सापराव पुरुपके बन्वक्री थंका संभव है 
इसलिये वह अनाराघक है और निरपराध पुरुष निःशंक हुआ अपने उपयोगमें छीन होता है। उस 
समय वन्धकी शंका नहीं होती | वह सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञान सम्यक्चारित्र तथा तपका एकभावसरूप 


जो निवचय आराधना है उसका आराधक होता है ॥ ३०४-२०५ ॥॥ 


आगे कोई प्रदन करता है कि शुद्ध आत्माकी उपासनासे कया प्रयोजन है ? परयोकि प्रति- 
क्रमणादिके द्वारा ही सापराघ .आत्मा शुद्ध हो जाती है। अप्रतिक्रणण वादिसि अपराध दूर नहीं 
होता इसलिये उन्हें अन्यत्र विषकुस्भ कहा है और प्रतिक्रमण आदिसें अपराध टूर हो जाता है 
इसलिये अमृतकुम्भ कहा है' । इसका उत्तर कहते हैं-- 
पडिकमरणं पडिसरणं परिदाारों धारणा णियत्ती य | 
णिंदा गरहा सोही अट्डविहों होड़ विसकुंभो ॥३०६।॥ 
अपडिकमणं अप्पडिसरणं अप्परिद्दारो अधारणा चेत्र । 
अणियत्तीय. अणिंदा गरद्ा सोही अमयझुंभो ॥३०७॥ 
प्रतिक्रमण, प्रतिसरण, परिहार, धारणा, निवृत्ति, निन्‍दा, गहाँ भीद शुद्धि इस तरह आठ 


प्रकारका विपकुम्भ होता है और अप्नत्तिक्रण, अभ्रतिसरण, अपरिहार, अवधारणा, मनिवृत्ति, 
अनिदा, अग्ही और अशुद्धि इस तरह आठ प्रकारका अमृतकुम्म हाता हूं | 





चिक॑ त जो सल चेदा से सोलजिडलि टच न 
१, ***«** 'घाधिदमाराधिकं च एयट्टो ॥ अवगदराधो जाय छु चंद सा हा रूप रद, उढ 2७ ॥ै 
२. यह गाया ज० वृ० में नहीं है । ग 
३. उत्ते च व्यवहार सूत्रे जा० बृ०, तथा घोके सिःस्नप्रयातत्त पल्पर-- छठ ० 


€्द् कुन्द-कुन्द भारती 

भावार्थ--यद्मपि द्रव्य प्रतिक्रमणादि दोष के मेंटने वाले हैं परन्तु शुद्ध आत्मा का स्वरूप 
प्रतिक्रणादि रहित है। शुद्ध आत्मा के आलूम्बन के विना द्रव्य प्रतिक्रमणादि दोषस्वरूप ही है । 
मोक्ष मार्ग में उसी व्यवहार नय का आलूम्वन आह्य माना गया है जो निरचय की अपेक्षा से सहित 
होता है। अज्ञानी जीव के प्रतिक्रमणादि विषकुम्भ तो हैं ही परन्तु ज्ञानी जीव के भी व्यवहार 
चारित्र में जो प्रतिक्रमणादि कहे हैं वे भी निश्चय कर विषकुम्भ ही हैं, यथाथ में आत्मा प्रति- 
क्रमणादि रहित शुद्धअप्रतिक्रमणादि स्वरूप है ऐसा जानना चाहिये ॥॥ ३०६-३०ण॥ 


इस प्रकार मोक्षाघिकार समाप्त हुआ 


अपडिक्क्रमणं अपरिसरणं अप्पडिहारों अधारणा चेव । 

अणियत्ती य अणिदा अगरुहा सोहीय विसकुंभो ॥ १ ॥ 

पडिकम्णं पडिसरणं परिहरणं- घारणा- णियत्ती य। 

शणिदा ग़रुहा सोही अदुबिहो अमयकुंभो ढु॥२॥ 
४. परिहरणं घारणा णियत्ती य ज० बृ० । 


प्रैस्तावंत्ां २३ 
निर्मित कारणको दो भागोंमें विभाजित किया है-एक साक्षात्‌ निमित्त और दूसरा परम्परा निमित्त । कुम्भ- 
कार अपने योग और उपयोगका कर्ता है, यह साक्षात्त निमित्तकी अपेक्षा कथन है क्योंकि इनके साथ कुम्भकार- 
का साक्षात्‌ सम्बन्ध है और कुम्भकारके योग तथा उपयोगसे दण्ड तथा चक्रादिमें जो व्यापर होता है तथा 
उससे जो घटादिककी उत्पत्ति होती है वह परम्परा निमित्तकी अपेक्षा कथन है। जब परम्परा निमित्तसे होने 
वाले निमित्त नैमित्तिक भावको गौणकर कथन किया जाता है तब यह वात कही जाती है कि जीव घट पटादि 
का कर्ता नहीं है परन्तु जब परम्परा निमित्तसे होनेवाले निमित्त नैमित्तिक भावकों प्रमुखता देकर कथन 
किया जाता है तव जीव घटपटादिका कर्ता होता है। तात्पर्यवृत्तिकी निम्न पंक्तियोंस यही भाव प्रकट 
होता है-- 

'इति परम्परया निर्मित्तरूपेण घटादिविषये जोवस्य कतृंत्व॑ स्थात्‌ | यदि पुनः मुख्यवृत्त्या 
निमित्तकतृत्वं भवति तहिं जीवस्य नित्यत्वात्‌ स्वदेव क्रमंक्तृत्वप्रसंगात्‌ मोक्षाभाव: ।' गाथा १०० 

इस प्रकार परम्परा निमित्त रूपसे जीव घटादिकका कर्ता होता है, यदि मुख्य वृत्तिसे जीवको निमित्त 
कर्ता माना जावे तो जीवके नित्य होनेसे सदा ही कर्मकर्तुत्वका प्रसंग आ जायगा और उस प्रसंगसे मोक्षका 
अभाव हो जावेगा । 

'घटका कर्ता कुम्हार नहीं है, पटका कर्ता कुविन्द नहों है, भौर रथका कर्ता बढ़ई नहीं है, यह कथन 
लोकविरुद्ध अवश्य प्रतीत होता है पर यथार्थमें जद विचार किया जाता है तब कुम्हार, कुविन्द और बढ़ई 
अपने-अपने उपयोग और योगके ही कर्ता होते हैं। छोकमें जो उनका कर्तृत्व प्रसिद्ध है वह परम्परा निमित्त- 

की अपेक्षा ही संगत होता है । 
हे मूल प्रदन यह था कि कर्मका कर्ता कौन है ? तथा रागादिकका कर्ता कौन है ? इस प्रश्नके उत्तरमें 
जब व्याप्यव्यापकभाव या उपादानोपादेयभावकी अपेक्षा विचार होता है तब यह वात आती है कि चूँकि 
कर्मरूप परिणमन पुदुगलरूप उपादानमें हुआ है इसलिए इसका कर्ता पुदूगल ही है जीव नहीं है। परन्तु जब 
परम्परा निमित्तमैमित्तिक भावकी अपेक्षा विचार होता है तब जीवके रागादिक भावोंका निमित्त पाकर 
पुद्गलमें कर्मरूप परिणमन हुआ है. इसलिए उनका कर्ता जीव है । उपादनोपादेयभावकी अपेक्षा रागादिकका 
कर्ता जीव है और परम्परा निमित्तवैमित्तिकमभावकी अपेक्षा उदयावस्थाको प्राप्त रागादिक द्रव्य कर्म । 
जीवादिक नौ पदार्थेके विवेचनके बीचमें कर्तकर्मभावकी चर्चा छेड़नेमें कुन्दकुन्द स्वामीका इतना ही 
अभिप्राय ध्वनित होता है कि यह जीव अपने आपको किसी पदार्थका कर्ता, धर्ता तथा हर्ता मानकर व्यर्थ ही 
रागद्वेपके प्रपञचमें पड़ता है। अपने आपको परका कर्ता माननेसे अहंकार उत्पन्न होता है और परकी इष्ट 
अनिष्ट परिणतिमें हर्प विपादका अनुभव होता है। जब तक परपदार्थों और तन्निमित्तक वैभाविकभावोंमें हर्प 
विपादका अनुभव होता रहता है तव तक यह जीव अपने ज्ञाता द्रष्टा स्वभावमें सुस्थिर नहीं होता । वह मोह 
की धारामें वह कर स्वरूपसे च्युत रहता है । मोक्षाभिछ्ापी जीवको अपनी यह भूछ सबसे पहले सुधार 
लेती चाहिए । इसी उद्देश्यमे आख्रवादि तत्त्वोंकी चर्चा करनेके पूर्व कुन्दकुन्द महाराजने सचेत किया है कि हे 
मुमुक्ष प्राणी ! तू कर्तृत्वके अहंकारसे बच, अन्यथा रागद्रेपकी दलू-दलमें फेस जावेगा । 

आत्मा कर्मोका कर्ता और भोक्‍ता नहीं है' निश्चय नयके इस कथनका विपरीत फलितार्थ निकाल 
कर जीवोंको स्वच्छन्द नहीं होना चाहिए । क्योंकि अशुद्ध मिश्चयनयके जीव रागादिक भावोंका और व्यवहार 
नयसे कर्मोका कर्ता तथा भोक्‍ता स्वीकृत किया गया है । परस्पर विरोधी नयोंका सामझस्य पात्र भेदके विचार 
से ही सम्पन्न होता है । 


९८ 'कुन्दकुन्दश्भारती 


दोनों आत्मा और प्रकृति के परस्पर निमित्त से बन्ध होता है और उंस॑ व॑न्ध से संसार उत्पन्न 


होता है ॥ ३१२-३१श॥ 
आगे कहते हैं कक जब तक आत्मा प्रकृति के निमित्त से उपजना विनशना नहों छोड़ता है 


तब तक अज्ञानी भिथ्याहृष्टि मोर असंयत रहता है-- 
जा एसो पयडीयडं चेया णेव विप्नुचए । 
अयाणओ हवे ताव मिच्छाइड्री असंजओो ॥३१४॥ 
जया विम्रंचएं चेया कम्मप्फलमणंतयं । 
तवया विश्युत्तो हव३ जाणओ पासओ सुणी ॥३१५७॥ 
यह आत्मा जब तक प्रकृति के निमित्त से उपजना विनशना नहीं छोड़ता तब तक अज्ञानी 
मिथ्यादृष्टि और असंयमी होता है तथा जब आत्मा अनन्त कर्मफल को छोड़ देता है तब बन्ध से 
रहित हुआ ज्ञाता द्रष्टा एवं मुनि-संयमी होता है ॥ ३१४-३१५ ॥ ; 
आगे अज्ञानी ही कर्मेफल का वेदल करता है ज्ञानी नहीं यह कहते हैं-- 
अण्णाणी कम्मफ्लं पयडिसहावड्टिओ दु चेदेह |, 
णाणी पुृण कम्मफल॑ जाणई उदियं ण वेदेइ ॥३१६॥ 
प्रकृतिके स्वभावमें स्थित हुआ अज्ञानी जीव कमंके फलको भोगता है और ज्ञानो जीव 
उदयागश्न कर्मफलको जानता है भोगता नहीं है ॥ ३१६ ॥३ 
आगे अज्ञानी भोक्ता ही है ऐसा नियम करते हैं-- 
ण शुयद॒ पयडिमभव्वी सुद्दू वि अज्ञञाइऊण सत्थाणि | 
गुडदुद्ंपि पिवंता ण पण्णया णिव्विसा हुंति ॥३१७॥ 
अभव्य अच्छी तरह शास्त्रोंको पढ़कर भी प्रक्ृतिको नहीं छोड़ता है क्योंकि साँप गुड़ और 
दूध पीकर भी निविष नहीं होते ॥ ३१७ ॥ 
आगे ज्ञानी अभोक्ता ही है यह नियम करते हैं-- 
णिव्वेयससावण्णो णाणी कम्मप्फल॑ वियाणेई । 
महुरं कंडयं वहुविहमवे यजो तेण सो होई ॥११८॥ 
वैराग्य को प्राप्त हुआ ज्ञानी जीव अनेक प्रकारके 'मधुर-शुभ और कदुक*--अशुभ कर्मोके 


१. वेदेदि ज०वृ्‌ ०। २. जाणदि उदिदं ण वेदेदि ज० वृ० ! 
३. इसके आगे ज० चु० में निम्न गाथा अधिक है-- 
जो पुण णिरावराहो चेदा णिस्संकिदों दु सो होदि। 
आहणाएं णिच्च॑ वट्दद अहमिंदि वियाणंतों ॥ 
४. वियाणादि ज० वृ०। ५. मवेदको तेण पण्णत्तो ज० वृ० । 
. झुभकर्मफल बहुविध गुडखण्डशरकरामृतरूपेण मधुरं जानाति। 
७. अशुभकर्मफल निम्बकांजीरविषहालाहलूरूपेण कटुक॑ जानाति | ज० बृ० 


कं 


प्रस्तावंना २५ 
है किन्तु पृण्याचरणको मोक्षका साक्षात्‌ मार्ग माननेका निषेध किया है । ज्ञानी जीव अपने पदके अनुरूप 
पुण्याचरण करता है और उसके फल स्वरूप प्राप्त हुए इन्द्र, चक्रवर्ती आदिके वैभवका उपभोग भी करता है 
परल्तु श्रद्धामें यही भाव रखता है कि हमारा यह पृण्याचरण मोक्षका साक्षात कारण नहीं है तथा उसके फल 
स्वरूप जो वैभव प्राप्त होता है वह मेरा स्वपद नहीं है । यहाँ इतनी बात ध्यानमें रखनेके योग्य है कि जिस 
प्रकार पापाचरण बुद्धि पूर्वक छोड़ा जाता हैं उस प्रकार बुद्धि पूर्वक पुण्याचरण नहीं छोड़ा जाता, वंह तो 
शुद्धोपयोगकी भूमिकामें प्रविष्ट होनेपर स्वयं छूट जाता है । ह | 

जिनागमका कथन नयसापेक्ष होता है अतः शुद्धोपयोगकी अपेक्षा शुभोपयोगरूप पुण्यको त्याज्य कहा 
गया है परन्तु अशुभोपयोगरूप पापकी अपेक्षा उसे उपादेय बताया गया है। शुभोपयोगमें यथार्थमार्ग जल्दी 
मिल सकता हैं परन्तु अशुभोपयोगमें उसकी संभावना ही नहीं है। जैसे प्रातःकाल सम्बन्धी सूर्यछालिमाका 
फल सूर्योदय है और सायंकाल्‍ सम्बन्धी सूर्यछालिमाका फू सूर्यास्त है। इसी आपेक्षिक कथनको अंगीकृत 
करते हुए श्रीकुन्दकुन्दस्वामीने मोक्ष पाहुडमें कहा है-- 
वर वयतवेहि तग्गो मा दुक्खं होठ णिरय इयरेहि। 
छायातवद्ठियाणं पडिवालंताण गुरुमेयं॥ २५॥ 


और इसी अभिप्रायसे पृज्यपाद स्वामीने भो इष्टोपदेशमें शुभोपयोगरूप ब्रताचरणसे होनेवाले दैवपद- 
को कुछ अच्छा कहा है और अशुभोपयोगरूप पापाचरणसे होनेवाले नारकपदको बुरा कहा है-- 
वरं ब्रतेः पदं देवं॑ नाव्नतेवंत नारकम्‌। 
छायातपस्थयोरभेंद: . प्रतिपाल्यतोम॑हान्‌ ॥ २ ॥ 


अर्थात्‌ व्रतोंस देवपद पाना कुछ अच्छा है परल्तु अन्नतोंसे नारकपद पाना अच्छा नहीं है । क्योंकि 
छाया और धूपमें बैठकर प्रतीक्षा करनेवालोंमें महान्‌ अन्तर है । 
अशुभोपयोग सर्वथा त्याज्य ही है और शुद्धोपयोग उपादेय ही है । परन्तु शुभोपयोग पात्रश्नेद की 
अपेक्षा हेय और उपादेय दोनों रूप है। "किन्हीं-किन्हीं आचायनि सम्यग्दृष्टिके पुण्यको मोक्षका कारण बताया है। 
और, मिथ्या दृष्टिके पुण्यको वन्चका कारण । उनका यह कथन भी नयविवक्षासे संगत होता है । वस्तुतत्त्वका 
यथार्थ विश्लेषण करनेपर यह वात अनुभव में आती है कि सम्यर्दृष्टि जीवकी, मोहका आंशिक अभाव हो 
जानेसे जो आंशिक निर्मोह अवस्था हुई है वही उसकी निर्जराका कारण है और जो शुभ रागरूप अवस्था है 
वह बन्धका ही कारण है। बन्धके कारणोंकी चर्चा करते हुए कुन्दकुन्द स्वामीने तो एक ही वात कही है-- 
रत्तो बंधदि कम्मं मुंचदि जीवों विरागसंपत्तो। 
एसो जिणोवदेसो तम्हा कम्मेसु मा रज्ज ॥ १५० ॥ 
रागी जीव कर्मोको बांधता है और विरागको प्राप्त हुआ जीव कर्मोको छोड़ता है। यह भी जिनेश्वर- 
का उपदेश है, इससे कर्मोमें राग मत करो । 
यहाँ आचार्यने शुभ अंशुभ दोनों प्रकारके रागको ही वन्धका कारण कहा है । यह बात जुदी है कि 
शुभरागसे शुभ कर्मका वन्च होता है और अश्युभ रागसे अशुभ कर्मका। शुभ रागके समय शुभ कर्मोमें स्थिति- 


१. सम्मादिद्वी पुण्णं ण होइ संसारकारणं णियमा। 
मोकखस्स होइ हें जइबि णिदाणं ण सो कुणई ॥ ४०४ ॥ भावसंग्रद्दे देवसेनस्य 


१०० | कुन्दकुन्द-भारती 
लौकिक जन ईइवरको कर्ता मानते हैं और मुनि जन आत्माको कर्ता मानते हैं। इस प्रकार दोनोंको 
हो मोक्षका अभाव प्राप्त होता है॥ ३२१-३२३ ॥ | 
आगे निरचयनयसे आत्साका -पुदुगलद्वव्यके साथ कतुंकर्म सम्बन्ध नहीं है तब वह उनका 
कर्ता कैसे होगा ? यह कहते हैं-- 
वबहारभासिएण उ* परदव्वं मम सणंति सअविदियत्था। 
जाणंति णिच्चयेण उ ण य मह प्रमाणुमिच्च सवि किंचि ॥३२४॥ 
जह कोवि णरो जंपई अम्हं गामविसयर्णयररद्ठ | 
ण य होंति ताणि तस्स उ भणई य सोहेण सो अप्पा ||३२७।॥ 
एसेव मिच्छदिद्दी णाणी णिस्संसयं हवइ एसो। 
जो परदव्व॑ सम इृदि जाणंतो अप्पयं- कुणइ ॥३२६॥ 
तह्या ण भेत्ति णिच्चा.._ दोण्हंवि एयाण कत्तविवसायं | 
परदच्वे जाणंतो जाणिज्जो . दिद्विरहियाणं"* |॥३२७॥ 
पदार्थके यथाथ स्वरूपको न जाननेवाले पुरुष व्यवहारनयके वचनसे कहते हैं कि परद्रव्य 
मेरा है और जो निरचय नयसे पदार्थोको जानते हैं वे कहते हैं कि परमाणु मात्र भी कोई परव्य मेरा 
नहीं है | तहाँ व्यवहारनयका कहना ऐसा है कि जेंसे कोई पुरुष कहता है कि हमारा ग्राम है, देश 
है, नगर है और राष्ट्र है, वास्तवमें विचार किया जाय तो ग्रामादिक उसके नहीं हैं वह आत्मा 
मोहसे हो मेरा मेरा कहता है। इस प्रकार जो परद्रव्यको मेरा है ऐसा जानता हुआ उसे आत्ममय 
करता है वह ज्ञानी निःसन्देह मिथ्यादुृष्टि है। इसलिये ज्ञानी, परढव्य मेरा नहीं' है” ऐसा 
जानकर प्ररद्रव्यमें इस लोक साधारण तथा मुनियों--दोचोंके ही कतृव्यवसायको जानता हुआ 
जानता है कि ये सम्यग्दशंनसे रहित हैं ॥॥ ३२४-३२७ | 
आगे जीवके सिथ्यात्वभाव है उसका कर्ता कौन है ? यह युक्तिसे सिद्ध करते हैं-- 
मिच्छत्तं जइ पयडी मिच्छाइडी करे अप्पाणं | 
ब्र हि 
तह्या अचेदणा दे पयडी णाणु कारगोपत्तो ॥३१२८॥ 
अहवा एसो जीवो पुग्गलद॒व्वस्स कुणइ |मिच्छत्त | 
तह्या पुग्गलद॒व्य॑ मिच्छाइड्टरी ण॒ पुण जीवो ॥३२९॥ 


१.भासिदेण । २. दु। ३, विदिदच्छा। ४. दु १५. मित्त मम। ज० बु०। 
६. जंपदि | ७. अह्याणं । ८. ““पुररट्टं । ९. हुंति । १०. दु । ११. भणदि। १२, णच्चा। 
१३. दुहु एदाण कत्तिववसाओ । १४, दिट्टिरहिंदाणं | ज० वृ० 
१५, इसके आगे ज० वु० में सिम्न गाथा अधिक है--- 
सम्मत्ता जदि पयडी सम्मादिट्टी करेंदि अप्पाणं । 
तह्या अचेदणा दे पयडी णाणु कारगणोपत्तों ॥ 


(०+ 
समयसार १०१ 
अह जीवों पयडी तह पुर्गलदव्यं कुणंति मिच्छत्तं | 
तह्या दोहिय कद त॑ दोण्णिवि झुंजंति तस्स फुलं ॥३३०॥ 
अह ण पयडी ण जीवो पुम्गलद॒व्यं करेदि मिच्छत्तं | 
तह्या पुरगलद॒व्य॑ मिच्छत्तं तं तु ण हु मिच्छा ॥३३१॥ 
यदि मिथ्यात्व नामा प्रकृति आत्माको मिथ्यादुष्टि करती है ऐसा माना जाय तो अचेतन 
प्रकृति तुम्हारे मतमें जीवके मिथ्याभावकों करनेवाली ठहरी ऐसा बनता नहीं है अथवा ऐसा माना 
जाय कि यह जीव ही पुद्गलद्गव्यके मिथ्यात्वको करता है तो ऐसा माननेसे पुद्गलद्वव्य मिथ्यादृष्टि 
सिद्ध हुआ न कि जीव, ऐसा भी नहीं वतता | अथवा ऐसा माना जाय कि जीव और प्रक्ृति ये 
दोनों पुद्गलद्वव्यके मिथ्यात्व करते हैं तो दोनोंके द्वारा किये हुए उसके फलूको दोनों हो भोगें ऐसा 
ठहरा सो यह भी नहीं वन्तता । अथवा ऐसा माना जाय कि पुदुगल नामा मिथ्यात्वको न तो प्रकृति 


करती है और न जीव ही, तो भी पुद्गलद्रव्य ही मिथ्याल हुआ सो ऐसा .मानना क्या यथार्थमें 
मिथ्या नहीं है ? अर्थात्‌ मिथ्या ही है । 


भाषार्थ--मिथ्यात्व प्रकृतिके उदयसे आत्मामें जो अतत्त्वश्रद्धानहप भाव उत्पन्न होता है 
उसका कर्ता अज्ञानी जीव है परन्तु इसके निमित्तसे पुदुगरूद्रव्यमें मिथ्यात्वकर्मकी शक्ति उत्पन्न 
होती है॥। ३२८-३३१॥ 


आगे इसी बातको विस्तारसे कहते हैं-- 
कम्मेहि दु अण्णाणी किज्जद णाणी तहेव कम्मेहिं | 
कम्मेदिं सुवाषिज्जद जग्गाविज्जदइ तहेव कम्मेहिं ॥३३२॥ 
कम्मेहि सुहाविज्जद दुब्खाविज्जएई तहेव कम्मेहिं। 
कम्सेहि य मिच्छत्तं णिज्जद णिज्जद असंजमं चेव ॥३३३॥ 
कम्मेहि समाडिज्जह उड्महो चावि तिरियलोयं य | 
कम्मेहि चेव किज्जइ सुहासुहं जित्तियं किंचि ॥३३४॥ 
जह्मा कम्मं कुव्बद कम्मं ढेई हरत्ति जं॑ किंचि । 
तह्या उ सब्वे जीवा अकारया हुंति आवण्णा ॥३१५॥ 
पुरुसिच्छियाहिलासी इच्छीकम्म॑ च पुरिसमद्दिलसइ 
एसा आयरियपरंपरागया एरिसि हु सुई 
व््ला ण कोवि जीवो अवंभचारी उ अक्ष उबवण्से। 
जह्ा कम्मं चेव हि. कम्म॑ अहिलसई हृदि भणियं ॥३३७॥ 
जह्या घाएड पर परेण घाइज्जए य सा पयडी | 
एएणच्छेण किर सण्णएय परघायणामित्ति ॥११८।॥ 


अध्काणली, उन्‍न्‍न्‍कक, 
अनिरवकन्‍ 


२३६॥ 


१०२ ह कुन्दकुन्द-भारती 


तह्ना ण कोषि जीवो वधायओ अत्थि अह्य उचदेसे | 
जह्या कम्म चेव हैं कम्म घाएंदे हॉंदे भांणियं ॥|३३९॥ 
एवं संखुबएसं जे उ परूविंति एरिंसं समणा | 
तेसिं. पयडी कुच्बदइ अप्या य अकारया सब्बे ॥३४०॥ 
अहवा मण्णसि मज्ञं अप्पा अप्पाणमप्पणो कुणई। 
एसो  मिच्छसहावो तुहां एयं सुणंतस्स ॥३४१॥ 
अप्पा णिच्चों असंखिज्जपदेसो देसिओ उ समयक्षि | 
णवि सो सक्‍कई तत्तो हीणो अहिओ य काउं जे ॥३४२॥ 
जीवस्स जीवरूव॑ विच्छददो जाण छोगमित्तं हि | 
तच्तो सो कि हीणो अहिओ व कहं कुणइ दव्यं ॥३४१॥ 
अह जाणओ उ भावों णाणसहावेण अत्थि इत्ति मय॑। 
तह्या णवि अप्पां अप्पयं तु सयमप्पणो छुणइ ॥३४४॥ 


जीव कर्मोके द्वारा अज्ञानी किया जाता है उसी तरह कर्मोके द्वारा ज्ञानी होता है। कमोंके 
द्वारा सुलाया जाता है उसी प्रकार कर्मोके द्वारा जगाया जाता है। कर्मोंके द्वारा सुखी किया जाता 
है उसी प्रकार कर्मोक्े द्वारा दुखी किया जाता है। कर्मोके द्वारा मिथ्यात्वको प्राप्त कराया जाता 
है, कर्मोके द्वारा असंयमको प्राप्त कराया जाता है। कममोके हारा ऊध्वंछोक अधोलोक और 
तिय॑ग्लोकमें घुमाया जाता है। और जो कुछ भी शुभाशुभ कार्य है वह सब कर्मोके द्वारा किया 
जाता है। क्योंकि कम ही करता है कर्म ही देता है तथा जो कुछ हरा जाता है वह कर्म ही हरता 
है इसलिये सभी जीव अकारक प्राप्त हुए अर्थात्‌ जीव कर्ता न होकर कर्म है कर्ताको प्राप्त हुआ। 
यह आचाय॑ परम्परासे आई हुई ऐसी श्रुति है कि पुरुषवेद कर्म स्त्रीकी इच्छा करता है और 
सत्रीवेद नामा कर्म पुरुषक्री चाह करता है अतः कोई भी जीव अव्नह्मचारी नहीं है। हमारे उपदेशमें 
तो ऐसा है कि धर्म ही कमंको चाहता है ऐसा कहा गया है। जिम्त कारण जीव दूसरेको मारता 
है और दूसरेके द्वारा मारा जाता है वह भी प्रकृति ही है। इस अर्थंसे यह बात कही जाती है कि 
यह परघात नामक प्रकृति है अतः हमारे उपदेशमें कोई भी जीव उपघात करनेवाला नहीं है 
क्योंकि कर्म ही कर्मको घातता है ऐसा कहा गया है। इस प्रकार जो कोई मुनि ऐसे सांख्य मतका 
प्ररूपण करते हैं उन्तके प्रकृति ही करती है और सब बात्मा अकारक--अकर्ता है। अथवा तू ऐसा 
मानेगा कि मेरा आत्मा मेरे आत्माको करता है तो ऐसा जाननेवाले तुम्हारा यह मिथ्यास्वभाव 
है क्योंकि आत्मा नित्य असंख्यातप्रदेशी आगममें कहा गया है। उन असंख्यात प्रदेशोंसे वह 
हीनाधिक नहीं किया जा सकता। जीवका जीवरूप विस्तारकी अपेक्षा निश्चयसे लोक प्रमाण 
जानो | वह जीवद्रव्य उस परिमाणसे क्‍या हीन तथा अधिक कैसे कर सकता है। अथवा ऐसा 
मानिये कि ज्ञायकभाव ज्ञानस्वभावकंर स्थित है तो उस मान्यतासे यह सिद्ध हुआ कि आत्मा अपने 
स्वभाव कर स्थिर रहता है और उसी हेतुसे यह सिद्ध हुआ कि आत्मा आपने आपको स्वयमेव 
नहीं करता है ॥ .३३२-३४४ ॥॥ 


सेमयसारं श्छ्ये 


भागे क्षॉणकवादको स्पष्ठ ऋर उसका निषेध करते हैं-- 
केदिचि दु पज्जयेहिं विणस्सए णेव केदिचि दु जीयो । 
जब्या तह्या कुब्यदि सो वा अण्णो व णेबंता ॥३४७।॥ 
केहिंत्रि ढु पज्जयेहिं विणस्सए णेव् केहिंचि दू जीवो । 
जह्मा तह्ला चेददि सो वा अण्णो व णेयंतों ॥३४०६॥ 
जो चेव कुणइ सो चिय ण वेयए जस्स एस सिद्धंतो । 
सो जीवों णायव्यों मिच्छादिद्ी अणारिदों ॥३४७॥। 
अण्णो करेंड अण्णो परिश्ुंजद जस्स एस सिद्धंतों । 
सो जीवों णादव्यो मिच्छादिद्ठी अणारिदों ॥३४८॥ 
यतः जीव नामा पदार्थ कितनी ही पर्यायोंसे विनष्ठ होता है और कितनी ही पर्वायग्रि 
विनष्ट नहीं होता इसलिये वही करता है अथवा अन्य करता है ऐसा एकान्त नहीं है। यतः 
जीव कितनी ही पर्यायोंसे विनष्ट हो ता है और कितनी हो पर्यायोत्ति विनप्ट नहीं होता इसलिये 
बही जीव भोगता है अथवा अन्य भोगता है ऐसा एकान्त नहीं हैं। इसके विपरीत जिसका 
ऐसा सिद्धान्त है कि जो करता है वह नहीं भोगता है वह जीव मिश्यादृष्टि है तथा अन्त 
मतसे वाह्य है ऐसा जानना चाहिये। इसी प्रकार जिसका ऐसा सिद्धान्त है कि अन्य फरता है 
ओर दूसरा कोई भोगता है वह जीव भी मिथ्यादुष्टि तथा भहन्त मतसे बाह्य जानना 
चाहिये ॥। ३४५-३४८ ॥ 
आगे इसी बातको दृष्टान्तसे स्पष्ट फरते हैं-- 
जह सिप्पिओ उ कम्मं कुब्चह णय सो उ तम्मओ होड़ । 
तह जीवोबि य कम्म कुच्बदि णय तम्मओ हो ॥३४०॥ 
जह सिप्पिओ उ करणेहिं कुब्चह ण य सो उ तम्मओ होइ। 
तह जीवो करणेहिं कुब्चश ण य तम्मओ होइ ॥३७०॥ 
जह सिप्पिओ उ करणाणि गिहइ ण सो उ तम्मओ होइ | 
तह जीवी करणाणि उ गिहइ ण ये तम्मओ होइ ॥२४१॥ 
जह सिप्पिउ कम्मफलं झुंजदि ण य सो उ तम्मओ होइ । 
तह जीवों कम्मफरल घशुंजर ण य तम्मओ होड़ ॥३२०२॥ 
एवं. ववहारस्स उ वत्तव्ब॑ दरिसणं समासेण । 
सुणु णिच्छयस्स वयणं परिणामकर्य तु जे होई ॥3०३॥ 
जह सिप्पिओ उ चिट्ठ कुब्चइ इवह ये तहा अणण्णा स। 
तह जीवोबि य कम्मं कुब्चदइ हचहय अणण्णी से ॥३०४॥ 


१०४ कुन्दकुन्द-भारती 


जह चिट्ठ कुष्बंतो उ सिप्पिओ णिच्च दुक्खिओ होई । 
तत्तो सिया अणण्णो तह चेड्डतो दुह्दी जीवों ॥३१५५॥ 
जिस प्रकार सुनार आदि शिल्पी आभूषण आदि कर्मको करता है परन्तु वह आशभूषणादिसे 
तन्‍्मय नहीं होता उसी प्रकार जीव भी पुद्गलात्मक कमंको करता है परन्तु उससे तन्मय नहीं 
होता । जिस प्रकार शिल्पी हथौड़ा आदि करणोंसे कर्म करता है परन्तु वह उनसे तन्मय नहीं होता 
उसी प्रकार जीव भी योग आदि करणोंसे कर्म करता है परन्तु तन्‍्मय नहीं होता। जिस प्रकार 
शिल्पी करणोंको ग्रहण करता है परन्तु तन्‍्मय नहीं होता उसी प्रकार जीव करणोंको ग्रहण करता 
: है परन्तु तनन्‍्मय नहीं होता। जिस प्रकार शिल्पी आभूषणादि कर्मोके फलको भोगता है परन्तु 
तन्‍्मय नहीं होता उसी प्रकार जीव भी कमंके फलको भोगता है परन्तु तनन्‍्मय नहीं होता । इस 
प्रकार व्यवहारका दर्शंन-मत संक्षेपसे कहने योग्य है। अब निरचयके वचन सुनो जो कि अपने 


७ 


परिणामोंसे किये हुए होते हैं। जिस प्रकार शिल्पी चेष्टा करता है परन्तु वह उस चेष्टासे 
अनन्य--अभिन्‍न--तद्गप रहता है उसी प्रकार जीव भी कर्म करता है परन्तु वइ उन कर्मोसिे--रागा- 
दिरूप परिणामोंसे अतन्य--अभिन्न रहता है। तथा जिस प्रकार शिल्पी चेष्टा करता हुआ निरन्तर 
दुखी होता है और उस दुःखसे अभिन्न रहता है उसी प्रकार चेष्टा करता हुआ जीव भी निरन्तर 
दुखी.होता है और उस दुःखसे कथंचित्‌ अनन्य--अभिन्न रहता है ३४९-३५५॥ 
आगे निदचय व्यवहारके इस कथनको हृष्ठान्त द्वारा दश गाथाओंमें स्पष्ठ करते हैं-- 
जह सेडिया दु ण परस्स सेडिया सेडिया य सा होइ | 
तह जाणओ हु ण परस्स जाणओ जाणओ सो हु ॥३१५६॥ 


जह सेडिया दुण परस्स सेडिया सेडिया य सा होई । 
. तह पासओ हु ण परस्स पासओ पासओ सो हु ॥३५७॥ 


जह सेडिया दु ण परस्स सेडिया सेडिया दु सा हीह ) 
तह संजओ दहुण परस्स संजओ संजओ सो हु ॥३५८॥ 


जह सेडिया दु ण परस्स सेडिया सेडिया दु सा होदि | 
तह दंसणं दु ण परस्स दंसणं दंसणं त॑ तु ॥३५९॥ 
एवं तु णिच्छयणयर्स भासिय णाणदंसणचरित्ते | 
सुणु ववहारणयस्स य वत्तव्व॑ से समासेण ॥३६०॥ 
जह परदव्ब॑ सेडिदि हु सेडिया अप्यणों सहावेण । 
तह परद॒व्व॑जाणइ णाया वि सयेण भावेण ॥३६१॥ 
जह प्रदव्य॑ सेडिदि हु सेडिया अप्पणो सहावेण । 
तह प्रदव्यं॑ -. पससह जीवोवि सयेण भावेण ॥३६२॥ 


समयसार श्र्ल्ष 
जह परदव्य॑ सेडदि हु सेडिया अप्णणों सह्यावेण । 
तह परदव्य॑ व्रिजहह णायावि सयेण भावेण ॥३६३॥ 
जह परदव्बं॑ सेडदि हु सेडिया अप्पणो सहावेण | 
तह परदव्व॑ सहृहद सम्मदिद्री सहावेण ॥३६४॥ 
एवं वयहारस्स दु विणिच्छोनो णाणदंसणचरिते | 


भ्छ 


भणिओ अण्णेतु वि पज्जएसु एमेव णायब्यों ॥२६७॥ 


जिस प्रकार खड़ित्रा दीवाल आदि परपदार्थोकों सफ़ेद करनेवाली है इसलिये खड़िया नहीं 
है वह स्वयं ही खड़िया रूप है। उसी प्रकार जोच परका ज्ञायक होनेसे ज्ञायक नहीं है. किल्तु स्वयं 
हो ज्ञायकरूप है। जिस प्रकार खड़िया परपदार्थोकों सफ़ेद करनेवाली होनेसे पड़िया नहीं है. किन्तु 
स्वयं खड़िया है उसी प्रकार जीव परका दर्शक--देखनेवाला होनेसे दर्भक नहीं है किन्तु स्वयं दर्भक 
है। जिस प्रकार खड़िया परपदार्थोकों सफ़ेद करनेवाली होनेसे परकी नहीं हैँ उस्ती प्रकार जीव परको 
त्यागनेसे संयतत नहों है किन्तु स्वयं संयतरूप है। जिस प्रकार खड़िया परकी होनेसे राष्ट्रिया 
नहीं है किन्तु स्वयं खडियारूप है उसी प्रकार जीव परका श्रद्धानी होनेसे श्रद्धान रूप नहीं है किन्तु 
स्वयं श्रद्धान रूप है। ऐसा ज्ञान, दर्शन तथा चारित्रके विपयमें निसचयनयका कथन है। अब व्यवहा र- 
का जो वचन है उसे संक्षेपसे सुतो | जिस प्रकार खड़िया अपने स्वभावकर दीवालछ आदि परपदायों- 
को सफेद करतो है उसी प्रकार ज्ञाता आत्मा परपदार्थोकों अपने स्वभावके द्वारा जानता हैं। 
जिस प्रकार खड़िया परपदार्थकों सफेद करनेसे खड़िया नहीं है वह स्वयं खड़िया है. उसी प्रकार 
आत्मा स्वयं परद्वव्यको देखता है इसलिये द्रष्ठा नहीं है किन्तु स्वयं स्वस्वभावसे दर्घंक होनेसे 
दर्शक है। जिस प्रकार खड़िया अपने स्वभावसे परपदार्थकों सफेद करती है उसीप्रकार ज्ञात्ता 
आत्मा भी अपने स्वभावसे परपदार्थकों त्यागता है। जिस प्रकार खड़िया अपने स्वभावसे पर द्रव्यकों 
सफेद करती है उसी प्रकार सम्यग्दुष्टि स्वभावसते परदरव्यका श्रद्धान करता है। एस प्रकार ज्ञान- 
दशन चारित्रके विपयमें व्यवहारका निरचय कहा । इसो तरह अन्य पर्यायोंके विषयमें भी जानना 
चाहिये ॥ ३५६-३६५ ॥ 
आगे अज्ञानसे आत्मा अपना ही घात करता है यह कहते हैं-- 
दंसगणाणचरित्तं किंचित्रि णत्थि दु अचेयणे विसये । 
तक्या कि घादयदे चेदयिदा तेसु विसएस ॥३६१६॥ 
दंसगणाणचरित्त किंचिधि णत्वि दु अचेयणे कम्मे। 
तह्या कि घादयदे चेदयिदा तेसु कम्मेमु ॥३६७॥ 
व ०] के 5 # [क्ष् ल्‍. शक कक का डे 
दंसगणाणचरित्त किंचिवि णत्थि दु अचयणे काव | 
तक्षा कि. घादयदे चेदयिदा ते कायेस ॥१६८॥ 
१44 


१०६ कुन्दकुन्द-भारती 


णाणसर्स दंसणस्स य भणिओ घाओ तहा चरित्तस्स । 
“णवि तहिं पुग्गलद॒व्वस्स कोबि घाओ उ णिह्िट्वो ॥३६९॥ 
जीवस्स जे शुणा केह णत्यि खलु ते परेसु दब्बेसु । 
तह्या सम्माइडिस्स णत्थि रागो उ विसएसु ॥३७०॥ 
रागो दोसो मोहो जीवस्सेवे य अणण्णपरिणामा | 
एएंण कारणेण छे सद्दादिसु णृत्यि रामादि ॥३७१॥ 
दर्शन ज्ञान चारित्र, अचेतन विषयोंमें कुछ भी नहीं हैँ इसलिये उन विषयोंमें आत्मा क्या 
घात करे ? दर्शन ज्ञान चारित्र अचेतन कर्ममें कुछ भी नहीं हैं इसलिये आत्मा उन्त कर्मोंमें क्या घात 
करे ? दर्शन ज्ञान चारित्र, अचेतन कायमें कुछ भी नहीं हैं इसलिये आत्मा उन कार्यों में क्या घात करे ? 
घात, ज्ञान दर्शन तथा चारित्रका कहा गया है वहाँ पुद्गल द्रव्यका तो कुछ भी घात नहीं के 
जो कुछ जीवके गुण हैं वे मिह्चयकर परद्रव्योंमें नहीं हैँ । यही कारण है कि सम्यग्दृष्टिके विष 
_ राग ही नहीं है। राग द्वेष मोह ये सब जोवके हो अभिन्न परिणाम हैं इसलिये रागादिक शब्दादि 
विषयोंमें नहीं हैं ॥॥ २६६-३७१ ॥॥ 
आगे कहते हैं कि सभी द्रव्य स्वभावसे ही उपजते हैं-- 
अण्णद्विएण अण्णद्वियर्स ण कीरए शुणुप्पाओं | 
तह्या उ' सतब्बदव्या उप्पज्जंते सहावेण ॥३७२॥ 
अन्य द्रव्यके द्वारा अन्य द्रव्यका गुणोत्वाद नहीं किया जाता इसलिये यह सिद्धान्त है कि 
सभी द्रव्य अपने स्व्रभावसे ही उत्पन्न होते हैं ॥ ३७२ ॥॥ 


आगे इस बातको प्रकट करते हैं कि जो स्पर्शादि विषय हैं वे पुद्यल रूप परिणमन करते 
हैं। आत्मासे तुम मुझे ग्रहण करो या न करो! ऐसा कुछ भो नहीं कह॒ते। आत्मा स्वयं ही 
अज्ञानी तथा मोही हुआ उन्हें प्रहण करता है-- 


१०८४ 


णिंदियसंथुयवयणाणि पोग्गला परिणमंति ' 'वहुयाणि। 
ताणि सुणिऊण रूसदि तूसदि य अहं पुणो भणिदो ॥३७१॥ 
पोग्गरूदच्व॑ सदृत्तपरिणयं तस्स जड् ' गुणो अण्णो | 
तह्ना ण तुमं भणिओ किंचिवि कि. ' रूससि अबुद्धो ॥३७४॥ 
१. भणिदों। २. घादों। ३. णवि तह कोवि पुग्गलदवब्बे घादों दु णिहिद्वों । ४. सम्मादिद्धिस्स । 


५. जीवस्स दु जे अणण्णपरिणामा। ६. एदेग । ७, दु ज० वृ० । ८. कीरदे गुणविघादों ज० चु० | 


$. हुं ज० वृ०। १०. णिदिदसंथुद । ११, वहुगाणि |. १२. सद्दत्तहपरिणदं । १३. जदि । १४. झूससे । 
१५. अबुहो ज० चु० । | 


नियमसार २०७ 
सम्यग्दर्शन और सम्पम्ज्ञानके लक्षण तथा उन्तकी उत्पत्तिके कारण-- 


विवरीयासिणिवेसविवज्जियसदृहणमेव सम्मत्तं | 
संसयविमोहविब्भमविवज्जियं.. होदि सण्णाणं ॥ ५१॥ 
चलमलिणमंगाहत् विवज्जिय. सदृहणमेव समत्त | 
अधिगमभावो णाणं हेयोपादेयतच्चाणं ॥|७२॥ 
सम्मत्तरस णिमित्तं जिणसुत्तं तस्स जाणया पुरिसा | 
अन्तरहेऊ भणिदा दंसणमोहस्स खयपहुदी ॥ ५३॥ 
सम्मत्तं सण्णाणं विज्जदि मोक्खस्स होदि सुण चरणं | 
ववहारणिच्छशण हु तम्हा चरण पवक्‍्खामि ॥ ५४॥ 
वबहारणयचरिते. ववह्दारणयस्स होदि तवचरणं। 
णिच्छयणयचारिति तवचरणं होदि णिच्छयदों ॥ ५०॥ 
विपरीत अभिप्रायसे रहित श्रद्धात ही सम्यक्‍त्व है तथा संशय, विपयेंय और अनध्यवसाय 
से रहित ज्ञान ही सम्यग्लान है ॥ ५१ ॥ 
के ( अथवा ) चल, मलिन और अगाढत्व दोषसे रहित श्रद्धान ही सम्यवत्व है और हेयोपादेय 
तत्त्वोंका ज्ञान होना ही सम्यग्जञान है ॥ ५२॥ 
सम्यवत्वका बाह्य निर्मित्त जिनसूत्र--जिन्ागस और उसके ज्ञायक पुरुष हैँ तथा अन्तरंग 
निर्मित्त दर्शनममोहनीय करमका क्षय आदि कहा गया है। 
भञावार्थ--निमित्त कारणके दो भेद हैं एक बहिरज् निमित्त और दूसरा अन्तरज्ध निमित्त। 
सम्यवत्वकी उत्पत्तिका बहिरज्भ निमित्त जिनागम और उसके ज्ञाता पुरुष हैं तथा अन्तरज्ध निमित्त 
दर्शन मोहनीय आर्थात्‌ मिथ्यात्व, सम्पडमित्यात्व तथा सम्यवत्व प्रकृति एवं अनन्तानुबन्धी क्रोध, 
मान, माया, लोभ इन प्रकृतियोंका उपशम, क्षय और क्षयोपशमका होना है। बहिरज्ज निर्मित्तके 
मिलने पर कार्यकी सिद्धि होती भी है और नहीं भी होती परन्तु अच्तरज्ञ तिमित्तके मिलने पर 
कार्यकी सिद्धि नियमसे होती है॥ ५३ ॥ 
सम्यवत्व और. सम्यग्शान तो मोक्षके लिये हैं ही, सुन, सम्यक्‌ चारित्र भी मोक्षके लिये है 
इसलिये मैं व्यवहार और निश्चय नयसे सम्यवचारित्रको कहेंगा । 
सावार्थ--मोक्ष प्राप्तिके लिये जिस प्रकार सम्यवत्व भौह सम्यग्शाच आवश्यक कहे हल हँ 
उसी प्रकार सम्यक्‌ चारित्रको आवश्यक कहा गया है इसलिये यहाँ व्यवहार और निश्चय दोनों 
नयोंके आलम्वनसे सम्यक्चा रित्रकी कहूँगा ॥ ५४ |) 
व्यवहार नयके चारिनमें व्यवहार नयका तपरचरण होता 


है और निश्चयतयके चारिनमें 
निरचय नयका तपर्चरण होता है। हे 


"५७४८ कुन्दकुन्द-भारती 

ही आता है। अशुभ अथवा शुभ द्रव्य तुझसे नहीं कहता कि तू मुझे जानो और न बद्धिके विषयको 
प्राप्त हुए द्रव्यको ग्रहण करनेके लिये आत्मा ही आता है। अज्ञानी जीव यह जानकर भी उपशम 
भावको प्राप्त नहीं होता और परपदार्थंके ग्रहण करनेका मन करतः है सो ठीक ही है क्योंकि स्वयं 
कल्याणरूप बुद्धिको प्राप्त नहीं हुआ है॥ ३७३-३८२ ॥ 


आगे प्रतिक्रमण प्रत्याव्यान आलोचना और चारित्र का स्वरूप बतलाते हैं । 
कम्सं॑ जं॑ पृव्वकयं सुहासुहमणेयवित्थरविसेसं । 
तत्तो णियतए अप्पयं तु जो सो पडिक्कमर्ण ॥३८३॥ 
कम्मं जं सुहमसुहं ज्मि य भावश्चि वज्ञइ भविस्स । 
तत्तो णियत्तए जो सो पच्चक्खाणं इचइ चेया ॥३८४॥ 
ज॑ सुहमसुहमुदिण्णं संपडि य अणेयवित्थरविसेसं । 
त॑ दोसं जो चेयग सो खलु आलोयणं चेया ॥३२८५॥ 
“णिच्च पच्चक्‍्खाणं कुव्बइ णिच्चं य. पडिक्करमदि जो । 
“णिच्च॑ आलोचेयद सो हु चरित्त हवइ३ चेया ॥३८६॥ 
पूर्व कालमें किये हुए शुभाशुभ अनेक विस्तार विशेषको लिये हुए जो ज्ञानावरणादि कर्म हैं 
उनसे जो जीव अपने आत्माको छुड़ाता है वह प्रतिक्रमण है। जिस भावके होनेपर जो शुभाशुभ 
कर्म भविष्यमें बंधनेवाले हैं उनसे जो ज्ञानी निवृत्त होता है वह प्रत्याख्यान है। अनेक विस्तार 
विशेषकों लिये जो शुभाशुभ कर्म वतंमानमें उदयको प्राप्त है दोष स्वरूप उस कर्मको जो ज्ञानी 


अनुभवता है--उससे स्वामित्वभावको छोड़ता है वह निश्चयसे आलोचना है। तथा इस प्रकार जो 
आत्मा नित्य प्रतिक्रमण करता है, नित्य प्रत्याड्पान करता है और नित्य आलोचना करता है वह 


निश३चयसे चारित्र है ॥ ३८३-३८६ ॥॥ 
आगे जो कर्मफलकों अपना तथा अपना किया हुआ सानता है वह ॒अष्टविध कर्मोंका बन्ध 
करता है यह कहते हैं-- 
चेदंतो कम्मफरल अप्पाणं छुणइई जो दु कम्मफल | 
सो त॑ पुणोवि बंधदह वीयं दुचुखस्स अट्डविहं |।३८७॥ 
वेदंतो कम्मफर्ल मए कय मुणह जो हु कम्मफल। 
सो त॑ पृणोवि बंधइ वीयं दुक्खस्स अड्विहं |३८८॥ 


१. चेदा | २. णिच्च पच्चवखीणं कुंव्वदि णिच्चंपि जो पडिक्कभदि । ३. णिच्च॑ आलोचेदिय । 
४. चेदा ज० बु०। 


समयसार 20०९, 


वेदंतो कम्मफ्ल सुद्िदो दुह्दिदो य इवदि जो चेदा । 
सो त॑ प्रणोवि चंघदई वीय॑े दुक्‍्खस्स अड्डबिदं ॥१८९॥ 


जो जीव कर्मफलका वेदन करता हुआ कर्मफलको आपरूप करता है--अपना मानता है वह 
दुःखके बीज स्वरूप आठं प्रकारके कंको फिर भी वाँवता है। कर्मफका वेदन करता हुआ जो 
जीव कमंफलछको अपना किया हुआ मानता है वह दुःखके बोजस्वरुप आठ प्रकारके करमकों फिर 
भी वाँधता है। जो जीव कर्मफलका वेदन करता हुआ सुखी दुखी होता है नह दुःखके बोल स्वरूप 
भ्ाठ प्रकारके कर्मको फिर भी बाँवता है ॥ ३८७-३८९५ ॥ 

आगे ज्ञान झेयसे पृथक है यह कहते हैं-- 


सत्य णाणं ण हचइ जह्या सत्यं ण याणए किंचि। 
तहा अण्णं णाणं अण्णं सत्यं॑ ज्ञिणा विंति ॥३९०॥ 
सहो णाणं ण हवई जह्मा सद्दो ण याणए क्रिंचि | 
तह्ला. अण्णं णाणं अण्णं सह जिणा विंति ॥३९१॥ 
रूव॑ं णाणं ण हवई जह्या रूव॑ ण याणए किंचि | 
तह्या अण्णं णाणं अण्णं रूच॑ जिणा विंति ॥३९२॥ 
वण्णो णाणं ण हृबइ ज्मा वण्णो ण याणए किंचि | 
तह्ञया अण्णं णाणं अण्णं बण्णं जिणा ब्िंवि ॥३९३॥ 
गंधो णाणं ण हृवह जल्या गंधो ण॑ याणए किंबि। 
तक्या अण्णं णाणं अण्णं गंधं॑ जिणा बिंत ॥३९४॥ 
ण रसो दु दृवदि णाणं जक्का दु रसो ण याणए किंचि | 
तक्षा अण्णं णाणं रस थे अण्णं ज्ञिणा ब्िति ॥३०५॥ 
फासो ण हवह णाणं जल्मा फासी ण याणार किनि | 
तक्षा अण्णं णाणं अण्णं फास जिणा विंति ॥३०६॥ 
कम्मं णाणं ण हवइ जम््मा कम्मं ण याणा क्िंचि | 
तत्ना अण्णं णाणं अण्णं कम्म॑ ज्ञिणा दिति ॥४०७॥ 
धम्मी णाणं ण हवई जम्मा भग्मोी ण बाणए फ्विंचि । 
तग्मा अण्णं णाणं अण्णं धम्मं जिणा शिति ॥३९८॥ 


११० कुन्दकुन्द-भारती 
णाणमधम्मो ण हवइ जल्मया धम्मो ण याणए किंचि | 
तह्या अण्णं णांणं अण्णमधम्म॑ जिणा विंति ३९९ 
कालो णाणं ण हवई जह्या कालो ण याणए किंचि | 
तह्या अण्णं णाणं अण्णं काले जिणा विंति ॥४००॥। 
आयासंपि ण णाणं जह्मायासं ण याणए किंचि | 
तक्या अण्णं यासं॑ अण्णं णाणं जिणा विंति ॥४०१॥ 
णज्झवसाणं णाणं अज्झवसाणं अचेदणं जज्मा। 
तह्या अण्णं णाणं अज्ञवसाणं तहा अण्णं ॥४०२॥ 
जह्मा जाणइ णिच्चं तह्या जीवो दु जाणओ णाणी। 
णाणं च जाणयादो अव्वदिरित सुणेयव्यं ॥४०३॥ 
णाणं सम्मादिट्टिं दु संजमं सुत्तमंगपुव्वगयं | 
धम्माधम्म॑ च तहा पच्चज्ज॑ अब्भुवंति चुहा ॥४०४॥ 


शास्त्र ज्ञान नहीं है क्योंकि शास्त्र कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है और शास्त्र 
अन्य है ऐपा जिनेन्द्र देव जानते हैं । शब्द ज्ञान नहीं है क्योंकि शब्द कुछ जानता नहीं है इसलिये 
ज्ञान अन्य है और शास्त्र अन्य है ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं। रूप ज्ञान नहीं है क्योंकि रूप कुछ 
जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है और रूप अन्य है ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं । वर्ण ज्ञान नहीं 
है क्योंकि वर्ण कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है और बर्ण अन्य है ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते 
हैं। गन्ध ज्ञान नहीं है क्योंकि गन्ध कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है ओर गन्ध अन्‍य है 
ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं। रस ज्ञान नहीं है क्योंकि रस कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य 
है और रस अन्य है ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं। स्पर्श ज्ञान नहीं है क्योंकि स्पर्श कुछ जानता नहीं 
हैं इसलिये ज्ञान अन्य है और स्पर्श अन्य है ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं । कर्म ज्ञान नहीं है क्योंकि 
कम कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञात भन्‍्य है और कर्म अन्य है ऐसा जिनेन्द्रदेव कहते हैं । 
धर्मास्तिकाय ज्ञान नहों है क्‍यों धर्मास्तिकाय कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है और 
धर्मास्तिकाय जुदा है ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं ॥ अधर्मास्तिकाय ज्ञात नहीं है क्योंकि अधर्मास्ति- 
काय कुछ जानता नहीं हैं इसलिये ज्ञान अन्य है और अधर्मास्तिकाय अन्य है ऐसा जिनेन्द्रदेव 
जानते हैं । कालद्रव्य ज्ञान नहीं है क्योंकि काल द्रव्य कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है 
और कालद्रव्य अन्य है ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं। आकाश भी ज्ञान नहीं है क्योंकि आकाश कुछ 
जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है और आकाश अन्य है ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ जानते हैं। 
अध्यवसात्त ज्ञान नहीं है क्योंकि अव्यवसान अचेतन है जड़ है इसलिये ज्ञानी अन्य है और अध्यव- 
सान अन्य है | चूँकि जीव निरन्तर जानता है इसलिये ज्ञायक है तथा ज्ञान है और ज्ञान ज्ञायकसे 
अव्यतिरिक्त--अभिन्न है ऐसा जानना चाहिये । इस प्रकार ज्ञान ही सम्यग्दृष्टि है, संयम है, अज़- 
पूर्वगत सूत्र है, धर्म अधर्म है तथा दीक्षा है ऐसा बुधजन अंगीकार करते हैं ॥॥ ३९०-४०४ ॥ 


जा 


नियमसार २११ 
अहूँत्‌ परमेश्वरका स्वरूप 
घणघोइकस्म्रहिया केवलणाणाइ परमशुणसहिया । 
चोत्तिसअद्सिअजुत्ता अरिहंता एरिसा होंति ॥७१॥ 
धन--अत्यन्त अहितकारी घातिया कर्मोसे रहित, केवलज्ञानादि परमगुणोंसे सहित और 
चौंतीस अतिशयोंसे सहित ऐसे अरहंत होते हैं ॥ ७१ ॥ 
सिद्ध परमेष्ठीका स्वरूप 


णहुदुकस्मबंधा.. अइमहागुणसमण्णिया. परमसा। 
लोयग्गठिदा णिच्चा पिद्धा ते एरिसा होंति ॥७२॥ 
जिन्होंने अष्ट कर्मों का बच्ध सष्ट कर दिया है, जो आठ महागुणोंसे सहित हैं, उत्द्ृष्ट हैं, 
छोकके अग्रमागमें स्थित हैं, तथा नित्य हैं वे ऐसे सिद्ध परमेष्ठो होते हैं ॥ ७२॥ 
आजाय॑े परसेष्ठीका स्वरूप 
पंचाचारसमग्गा पंचिंदियदंतिदप्पणिदरुणा | 
धीरा. शुणगंभीरा आयरिया एरिसा होंति ॥७३॥ 
जो पाँच प्रकारके ( दर्शन, ज्ञान, चारित्र, तप और वीर्य ) आचारोंसे परिपूर्ण हैं, पाँच 
इन्द्रिय रूपी हस्तियोंके गवंको चूर करनेवाले हैं, घोर हैं तथा गुणोंसे गंभीर हैं ऐसे आचाय॑ होते 
हैं ॥ ७३॥ 
उपाध्याय परसेष्ठीका स्वरूप 


रयणत्तयसंजुत्ता जिणकहियपयत्थदेसया. हरा । 
णिक्कंसभावसहिया. उचज्ज्ञाया एरिसा होंति ॥७४॥ 


जो रत्लन्ञय ( सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और सम्यकचारित्र ) से संयुक्त हैं, (3288 
भगवाचके द्वारा कहें हुए पदार्थोंका उपदेश करनेवाले हैं, शूरवीर हैं, परिषह आदि सहनेमे 


समय हैं, तथा निष्काइक्षमावसे सहित हूँ अर्थात्‌ जो उपदेशके बदले किसी पदार्थंकी इच्छा नहीं रखते 


हैं ऐसे उपाध्याय होते हैं ॥॥ ७४ ॥ 
साधु परमेष्ठोका स्वरूप 
वाबारविष्पप्ुदका चउच्विद्राहणासयारता | 


णिग्गंथा णिम्सोहा. साहू एदेरिसा. होंति ॥७५॥ 
, जो व्यापारसे सर्वथा रहित हैं, चार प्रकारकी ( दर्शन, ज्ञाच, चारित्र और तप ) भाराच- 
नाओंमें सदा लोन रहते हैं, प्रिशह रहित हैं तथा निर्मोह हैं ऐसे साधु होते हैं ॥ ७५ ॥ 


११२ कुन्दकुन्द-भारती 
इसलिये गृहस्थों और मुनियोंके द्वारा गृहीत लिगोंको छोड़कर दर्शन ज्ञान चारित्रस्वरूप 
मोक्षमार्गमें आत्माको लगाओ ॥| ४११ ॥ 
आगे इसी सोक्षमार्गमें निरन्तर रत रहो यह उपदेश देते हैं-- 
मोक्खपहे अप्पाणं ठवेहि त॑ चेव झाहि तं चेव । 
तत्थेव बिहर णिच्च॑ मा विहरसु अण्णदन्वेसु |४१२॥ 
हे भव्य | तू पुर्वोक्त मोक्षमारगमें आत्माको गा, उसीका ध्यान कर, उसीका चिन्तन कर, 
उसीमें निरन्तर विहार कर, अन्य द्वव्योंमें विहार मत कर॥४१२॥ 
आगे कहते हैं कि जो बाह्मलिगों में ममता बुद्धि रखते हैं वे समयसारको नहीं जानते हेँ--- 
पाखंडीलिंगेसू व गिहलिंगेसु व बहुष्पयारेसु । 
कुव्वंति जे मम्तं तेहिं ण णाय॑ समयसार ॥४१३॥ 
जो बहुत प्रकारके पाखण्डि लिज्धों और गृहस्थ लिज्धोंमें ममता करते हैं उन्होंने समयसारको 
नहीं जाना है ॥४१३॥ 


आगे कहते हैं कि व्यवहार नय दोनों लिड्ोंको सोक्षमार्ग बतलाता है परन्तु नि३चय नय 
किसी लिड्भको मोक्षमार्ग नहीं कहता-- 
वबहारिओ पृ णओ दोण्णिवि लिंगाणि भणड मोक्खपहे । 
णिच्छयणओ रा इच्छह मोक्खपहे सब्वरलिंगाणि ॥४१४॥ 
व्यवहार नय तो मुनि और श्रावकके भेद से दोनों ही प्रकारके लिज्ोंको मोक्षमार्ग कहता 
है परन्‍्नु निर्चय नय सभी लिज़ोंको मोक्षमार्गमें इष्ट नहों करता ॥४१४॥ 
हि के श्री कुन्दकुन्दाचायं देव समयप्राभृत पग्रन्थकों पूर्ण करते हुए उसके फलकी सुचना 
कक २००० ०_- 
जो समयपाहुडमिणं पडिहुंणं अत्थतच्चदो णाउं । 
अत्थे ठाहीं चेया सो होही उत्तम सोकख ॥४१५।॥ 
जो भव्यपुरुष, इस समयप्राभुतको पढ़ कर तथा अर्थ और तत्त्वको जानकर इसके अ्थमें 
स्थित रहेगा वह उत्तम सुख स्वरूप होगा ॥४१५॥ 


“इस प्रकार सर्वविश्ुद्ध ज्ञान का प्ररूपक नवम अद्भू पूर्ण हुआ । 


१. चेदयहि झायहिं तं चेव ज० वृ० ।. २. पास्ंडिय--ज० बु० । ३. णादं ज० वृ० । ४. णेच्छदि 
ज० थृ० । ५: मुक्ख पहे . ज० बु० । ६. पठिदृणय ज० वृ० । ७. णादु ज० बृ० । ८. ठाहिदि ज० बृ० १ 
९. चेंदरा ज० वु०। १०, पांवदि ज० बृ० । | 


अवचनसार 


११४ कुन्दकुन्द-भांरती 
वीतराग और सरागके भेदसे चारित्र दो प्रकारका है उनमेंसे वीतराग चारित्रसे निर्वाणको 
प्राप्ति होती है और सराग चारित्रसे देवेन्द्र आदिका वेभव प्राप्त होता है ॥ ६॥ 
आगे चारित्रका स्वरूप कहते हँ--- 
चारितं खलु धम्मो धम्सो जो सों समोत्ति णिट्टिह्ठो। 
मोहकखोहविहीणो परिणामों अप्पणो हि समो॥ ७ ॥ 
निरचयसे चारित्र धमंको कहते हैं, शम अथवा साम्यभावको धर्म कहा है और मोह--मिथ्या- 
दर्शन तथा क्षोम--राग हेषसे रहित आत्माका परिणाम शम अथवा साम्यभाव कहलाता है॥ ७॥ 
आगे चारिन्न और आत्माकी एकता सिद्ध करते हैं-- 
परिणमदि जेण दव्य॑ तक्‍कोल तसम्प्रयत्ति पण्णत | 
4 ग्रे 
तह्या धम्मपरिणदों आदा धम्पो मुणेयव्वयों ॥ ८ ॥ 
द्रव्य जिस कालमें जिस रूप परिणमन करता है उप्त कालमें वह उम्तो रूप हो जाता है ऐसा 


जिनेन्द्र भगवान्‌ ने कहा है इसलिये धर्मरूप परिणत आत्मा धर्म हो जाता है--चारित्र हो जाता है 
ऐसा जानना चाहिए ॥ ८ ॥ 


अब जीवकी शुभ अशुभ और अश्ुद्ध दशाका निरूपण करते हैं-- 
जीवो परिणमदि जदा सुहेण असुहेण वा सुहो असुहो । 
सुद्गेण तदा सुद्धो हृवदि हि. परिणामसब्भावों ॥ ९ ॥ 
जीव जिस समय श्‌ भ अथवा अशुभ रूप परिणमन्त करता है, उस समय शुभ अथवा अशुभ 


हो जाता है और जिस समय शुद्ध रूप परिगमन करता है उस समय उसके शुद्ध रूप परिणाम का 
सद्भाव होता है ॥९%॥ 


आगे परिणाम वस्तुका स्वभाव है ऐसा नि३चय करते हैं-- 
णत्थि विणा परिणाम अत्थी अत्थं पिणेह परिणामों | 
दव्बगुणपज्जयत्थोी. अत्थयो. अत्थित्तणिव्बत्ता | १० 
पर्यायके विना अर्थ नहों होता और अर्थके विना पर्याय नहीं रहता। द्रव्य गुण और 
पर्यायमें स्थित रहनेवाला अर्थ ही अस्तित्वगुणसे युक्त होता है। जिस प्रकार कटक कुण्डलादि 
पर्यायोंके विना सुबर्ण नहीं रह सकता और सुवर्णके विना कटक कुण्डछादि पर्याय नहीं रह सकते 
उसी प्रकार पर्यायोंके विना कोई भी पदार्थ नहीं रह सकता और पदार्थके विना कोई भी पर्याय 
नहीं रह सकते | तात्पयं यह है कि जो पदार्थ द्रव्य गुण और पर्यायमें स्थित रहता है--सामानन्‍्य 


विशेषात्मक होता है उसीका सद्भाव होता है। सामान्य और विशेष--द्रव्य और पर्याय परस्पर 
निरपेक्ष होकर नहीं रह सकते ॥ १० ॥ 


१, तक्‍काले ज० वृ० | २. मुणेदव्बी ज० वु०॥ 


दर 
निश्चयप्रत्याख्यानाधिकार 


मोत्तण सयलजप्पमणागयसुहमसुहवारणं किच्चा | 
अप्पाणं जो ' झायदि पच्चक्‍्खाणं हवे तस्स ॥९५॥ 
जो समस्त वचन जालकों छोड़कर तथा आगामी शुभ-अशुभका निवारणकर आत्माका 
ध्यान करता है उसके प्रत्याख्यान होता है॥ ९५५ ॥ 
आत्साका ध्यान किस प्रकार किया जाता है ? 
केवलणाणसहावों.. केवलदंसगसहाव सुदमइओ | 
फेबलसतच्तिसदावों सोहं इंदि चिंतए णाणी ॥९६॥ 
ज्ञानी जीवको इस प्रकार चिन्तन करना चाहिये कि में केवलज्ञान स्वभाव हूँ, केवलदर्शन- 
स्वभाव हूँ, सुखमय हूँ और केवलशक्ति स्वभाव हूँ। 
भावार्थ--ज्ञान, दर्शन, सुख और वीर्य ही मेरे स्वभाव हैं अन्य भाव विभाव हैं इस प्रकार 
ज्ञानी जीव आत्माका ध्यान करते हैं ॥ ९६ ॥ 
णियभाव॑ णवि मुच्चई परमसावं णेव गेण्दए केडई । 
जाणदि पससदि सब्बं सोहं इदि चिंतण णाणी ॥९७॥ 
जो निजभावको नहीं छोड़ता है, परभावको कुछ भी ग्रहण नहीं करता है, मात्र सबको 
जानता देखता है वह में हूँ, इस प्रकार ज्ञानी जीवको चिन्तन करना चाहिये ॥ ९७॥ 
पयडिट्टिद अणुभागप्पदेसबंधेहि वज्जिदों अप्पा। 
सो हृदि चिंतिज्जो तत्थेव य क्ुणदि थिरभाव॑ ॥९८॥ 
प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और भ्रदेद बन्धोंसे रहित जो आत्मा है वही में हूँ इस प्रकार 
चिन्तन करता हुआ ज्ञानी जीव उसी आत्मामें स्थिरभावको करता है ॥ ९८ ॥ 
ममत्ति परिवज्जामि णिम्ममत्तिमनुवद्ठिंदों | 
आलंधवणं च में आदा अवसेस च वोसरे ॥९९॥ 
मैं ममत्वकी छोड़ता है, और निर्ममत्वमें स्थित होता हूं, मेरा आलम्बन बात्मा है और 
शेष सबका परित्याग करता हूँ ॥ ९०% ॥। 
आदा खु मसज्ज् णाणे आदा मे दंसणे चरिति य | 
आदा पच्चकखाणे आदा से संवरे. जोगे ॥१००॥ 
निश्चयसे मेरा आत्मा ही ज्ञानमें है, मेरा आत्मा ही दर्शन और चारित्रमें है, भात्मा ही 
प्रत्याख्यानमें है और आत्मा ही संवर तथा योग--शुद्धोपयोगमें है । 


११६ कुन्दकुन्द-भारती 
आगे शुद्धात्मस्वरूप जीव स्वेथा स्वाघोन है ऐसा निरूपण करते हैं-- 
तह सो लद्धसहावों सब्बण्द्रू सच्योगपदिमिहिदों । 
भूदोीं सयसेवादा हृवदि स्यश्रुत्ति णिदिद्वो ॥ १६॥ 
इस प्रकार शुद्धोपयोगके द्वारा जिसे आत्मस्वभाव प्राप्त हुआ है ऐसा जीव स्वय॑ हो सर्वज्ञ 
तथा समस्त छोकके अधिपतियों हारा पूजित होता हुआ स्वयंभू हो जाता है ऐसा कहा 


गया है॥ १६ ॥ ; हि 
आगे शुद्ध आत्मस्वभावकी नित्यता तथा कर्थंचिद्‌ उत्पाद व्यय ध्रौव्यपना दिखलाते हैँं-- 


संगविहीणी य भवों संभवपरिषज्जिदों विणासों हि। 
विज्जदि तस्सेव पुणो ठिदिसंभवणाससमवायों || १७॥ 
जो जीव स्वयंभू पदको प्राप्त हुआ है उसीका उत्पाद विनाश रहित है और विनाञ्ष उत्पाद 
रहित है अर्थात्‌ उसकी जो शुद्ध दशा प्रकट हुई है उसका कभी नाश नहीं होगा और जो अज्ञात 
दशाका नाश हुआ हैं उसका कभी उत्पाद नहीं होगा । इतना होनेपर भी उसके स्थिति उत्पाद 
जभौर नाशका समवाय रहता है क्‍योंकि वस्तु प्रत्येक क्षण उत्वाद व्यय और पश्रीव्यात्मक रहती 
है॥ १७॥ 
आगे उत्पादादि तीनों शुद्ध आत्मामें भी होते हैं ऐसा कथन करते हैं-- 
उप्पादों य विणासो विज्जद्‌ सब्बस्स अत्थजादस्स | 
(0 5 4५ बट 
पज्जाएण दु केणवि अंत्यो खंलु होदि सब्मूदों॥१८॥ 
निश्चयसे समस्त पदार्थसमूहका किसी पर्यायकी अपेक्षा उत्पाद होता है किसी पर्यायकी 
अपेक्षा विनाश होता है और किसी पर्यायको अपेक्षा वह पदार्थसमूह सद्भूत अर्थात्‌ श्रौव्य रूप 
होता है। जिस प्रकार सुवर्ण द्वव्यका केयूर आदि पर्यायकी उपेक्षा उत्ताद होता है, अँगूठो आदि 
पर्यायकी अपेक्षा विनाश होता है और पीतता आदि पर्यायकी अपेक्षा वह ध्रौव्य रूप रहता है इसी 
प्रकार समस्त द्रव्योंमें समझना चाहिये ॥ १८ ॥* 
वागे इच्द्रियोंके दिना ज्ञान और आनन्द किस प्रकार होते हैं ? ऐसा सन्देह दूर करते हैं-- 
पक्खीणधादिकम्मी  अणंतवर्वीरिओो अधिकतेजो । 
जादी अदिदिओं सो णाणं सोक्खं च परिणमदि ॥ १९॥ 
. . शुद्धोपयोगकी सामर्थ्यसते जिसके घातिया कर्म नष्ट हो चुके हैं, क्षायोपशमिक ज्ञान और 
दर्शनसे असंपृक्त होनेके कारण जो अतीन्द्रिय हुआ है, समस्त अन्तरायका क्षय हो जानेसे जिसके 


१. जट्ठो॥ २. संभूदों ज० वु० 
३ घटमौलिसुवर्णार्थी नाशोत्पादस्थितिष्वयम्‌ 
शोकप्रमोदमाध्यस्थ्यं जनो याति सहेतुकम्‌ ॥५९॥ 
पयोत्रतो न दष्यक्ति न पयोऊत्ति दिब्नतः ॥ 
अगोरसब्रतो नोभे तस्मात्तत््व॑ त्रयात्मकम्‌ ॥६०॥ --आप्तमीमांसायां समनन्‍्तभद्गस्य । 


०] 
परमालोचनाधिकार 


आलोचना किसके होती है ? 
णोकम्मकम्मरहियं विहावगुणपज्जएहिं.. बदिरितति | 
अप्पाणं जो झायदि समणस्सालोय्णं होदि ॥१०७॥ 
जो नोकरमम और कमसे रहित तथा विभावगुण पर्यायोंसे भिन्न आत्माका ध्यान करता है उस 
साधुके आलोचना होती है ॥ १०७॥ 
आलोचनाके चार रूप 
आलोयणमालुब्छणवियडीकरणं च॑ भावषसुद्धी य। 
चउविह॒मिह परिकहियं आलोयणलक्स्णं समए ॥१०८॥ 
आछोचन, आलुझछत, अविक्ृतीकरण और भावशुद्धि इस तरह आगममें आलोचनाका 
लक्षण चार प्रकारका कहा गया है॥ १०८ ॥ 
आलोचनका स्वरूप 
जो पस्सदि अप्पाणं समभावे संठवित्त परिणामं। 
आलोयणमिंदि जाणह परमजिणंदस्स उपएस ॥१०९॥ 
जो जीव अपने परिणामको समभावमें स्थापितकर अपने आत्माकों देखता है--उसके 
वीतरागस्वभावका चिन्तन करता है वह आलोचन है ऐसा परम जिनेन्द्रका उपदेश जानो ॥ १०५ ॥ 
आलुझञछनका स्वरूप 
कम्मसहीरुहमूलच्छेदसमत्थी. सकीय परिणामों | 
साहीणो समभावोी आलुज्छणमिदि - समुदिह्ठ ॥११०॥ 
कर्मरूप वृक्षका मूलच्छेद करनेमें समर्थ, स्वाधील, समभावरूप जो अपना परिणाम है वह 
आलुज्छत इस नामसे कहा गया है ॥ ११० ॥ 
अविहकृतीकरणका स्वरूप 
कम्मादों अप्पाणं सिण्णं भावेह्र विमल्युणणिलयं। 
मज्ञझत्थमावणाएं वियडीकरणं त्ति विण्णेयं ॥१११॥ 
जो मध्यस्थभावनामें कर्मसे भिन्न तथा निमंलगुणोंके निवासस्वरूप आत्माकी भावना करता 
है उसकी वह भावना अविक्ृृतीकरण है ऐसा जानना चाहिये ॥ १११॥ 
२८ 


११८ कुन्दकुन्द-भारती 


प्रत्येक द्रव्य अपने गुण और पर्यायोंके बरावर होता है” ऐसा आगमका वचन होनेसे आत्मा 
अपने ज्ञानगुणके वराबर ही है न उससे हीनं है और त अधिक । ज्ञानगुण ज्ञेय अर्थात्‌ जानने 
योग्य पदार्थके वराबर होता है और ज्ञेय छोक तथा अलोकके समस्त पदार्थ हैं। अर्थात्‌ ज्ञान 
उन्हें जानता है इसलिये विषयकी अपेक्षा सर्वगत है--सर्व व्यापक है ॥ २३ ॥ | 


आगे आत्माको ज्ञान प्रमाण न सानने पर दो पक्ष उपस्थित कर उन्हें दृषित करते हूँ । 
णाणप्प्साणमादा ण हृवदि जस्सेह तस्स सो आदा। 


हीणी वा अधिगो वा णाणादों हवदि धुवसेव || २४ ।। 

हीणो जदि सो आदा तण्णाणमचेद्णं ण जाणदि। 

अधिगों वा णाणादो णाणेण विणा कहं णादि ॥२५। जुगलं ॥ 

इस लोकमें जिसके मतमें आत्मा ज्ञानप्रमाण नहीं होता है उसके मतमें वह आत्मा निश्चय 

ही ज्ञानसे हीन अथवा अधिक होगा। यदि आत्मा ज्ञानसे हीन है तो वह ज्ञान चेतनके साथ 
समवाय न होनेसे अचेतन हो जावेगा और उस दद्षामें पदार्थों नहीं जान सकेगा। इसके विरुद्ध 
यदि आत्मा ज्ञानसे अधिक है तो वह ज्ञानातिरिक्त आत्मा ज्ञानके विना पदार्थों किस प्रकार जान 
सकेगा ? जब कि ज्ञान ही जाननेका साधन है ॥ २४-२५ ॥ 


आगे ज्ञानकी भाँति आत्मा भी सर्वव्यापक है ऐसा सिद्ध करते हैं-- 
सव्वगदो जिणवसहो सब्वेवि य तग्गया जगदि अट्ढा । 
णाणमयादों य जिणो विसयादो तस्स ते सणिदा ॥ २६॥।। 
ज्ञानमय होनेसे जिनश्रेष्ठ सवज्ञ भगवान्‌ सवंगत अर्थात्‌ स्वव्यापक हैं और उन भगवान्‌के 
विषय होनेसे जगत॒के सभी पदार्थ तद्गत अर्थात्‌ उन भगवान्‌में प्राप्त हें। जब कि ज्ञान स्वंव्यापक 
है तब उससे तन्‍्मय रहनेवाला सर्वज्ञ भी सर्वव्यापक है यह सिद्ध हुआ ॥ २६ ॥। 
आगे आत्मा और ज्ञानमें एकता तथा अन्यताका विचार करते हैं-- 
णाणं अप्पत्ति मदं वड्ढंदि णाणं विणा ण अप्पाणं | 
तह्या णाणं अप्पा अप्पा णाणं व अण्णं वा॥२७॥ 
ज्ञान आत्मा है ऐसा माना गया है, चूँकि ज्ञान आत्माके विना नहीं होता इसलिये ज्ञान 
आत्मा है और आत्माके सिवाय अन्य गुणोंका भी भाश्चय है अतः ज्ञानहप भी है और अन्यरूप 
भी है। 


आत्मा अनन्तगुणोंका पिण्ड है ज्ञान उन अनन्त गुणोंमें एक प्रधान गुण है और आत्माके 
सिवाय अन्यत्र नहीं पाया जाता इसलिये गुणगुणीमें अमेद विवक्षाकर ज्ञानकी आत्मा कह दिया 
है। परन्तु आत्मा जिस प्रकार ज्ञानगुणका आधार है उसी प्रकार अन्यगरुणोंका भी आधार है 





१. वहूइ ज० वृ०॥। 


प्रंव्चचसांर ११९, 


इसलिये ज्ञानगणके आधारकी अपेक्षा आत्मा ज्ञानरूप है तथा अन्य गुणोंके आधा रकी अपेक्षा ज्ञान- 
रूप नहीं भी है ॥| २७॥ 
भागे ज्ञान न तो ज्ञेयमें जाता है और न ज्ञेय ज्ञानमें जाता है ऐसा प्ररूपण करते ह-- 
णाणी णाणसहावो अत्था णेयापगा हि णाणिस्स। 
रुवाणि व चकखूणं णेवण्णोण्णेतु वहंति ॥२८॥  . 
निरचयसे आत्मा ज्ञान स्वभाववाला है और पदार्थ उस ज्ञानी--भत्माके ज्ञेयस्वरूप हैं। 
जिसप्रकार रूपी पदार्थ चक्षुओंमें प्रविष्ट नहीं होते और चक्षु रूपी पदार्थों प्रविष्ट नहीं होते उसी 
प्रकार ज्ञानी आत्मामें प्रविष्ट नहीं है और ज्ञानी ज्ञेय-पदार्थोमें प्रविष्ट नहीं है। पृथक रहकर ही 
इन दोनोंमें ज्ञेयज्ञायक सम्बन्ध है ॥। २८ ॥ 
आगे यद्यपि निशचयसे ज्ञानी ज्ञेयोंमें--पदार्थो में प्रविष्ठ नहीं होता है तो व्यवहारसे 
प्रविष्टके समान जान पड़ता है ऐसा कथन करते हैँ-- 
ण पविट्ठी णाविट्टी णाणी णेंग्रेसु रूवमिव चक्खू। 
जाणदि परसदि णियदं अक्खातीदोी जगमसेसं ॥२९॥ 
इन्द्रियातीत अर्थात्‌ अतीन्द्रिय ज्ञान सहित आत्मा जानने योग्य पदार्थोमें प्रविष्ठ नहीं होता 
और प्रविष्ट नहीं होता सबंथा ऐसा भी नहीं है व्यवहा रकी अपेक्षा प्रविष्ट होता भी है । वह रूपी 
पदार्थंकोी नेत्रकी तरह समस्त संसारको निश्चित रूपसे जानता है। 
जिस प्रकार चक्षु रूपी पदार्थमें प्रविष्ट नहीं होता फिर भी वह उसे देखता है इसी प्रकार 
आत्मा जानने योग्य पदार्थमें प्रविष्ट नहीं होता फिर भी वह उसे जानता है परल्तु दृश्य दर्शक सम्बन्ध 
होनेकी अपेक्षा व्यवहारसे जिस प्रकार चक्षु रूपी पदार्थमें प्रविष्ट हुआ कहलाता है उसी प्रकार ज्ञेय 
ज्ञायक सम्बन्ध होनेकी अपेक्षा व्यवहारसे आत्मा पदार्थोमें प्रविष्ट हुआ कहलाता है | २५॥ 
भागे व्यवहारसे ज्ञान पदार्थों में प्रवर्तंता है ऐसा उदाहरणपूर्वेक दर्शाते है-- 
दणमिह इंदणील दुद्धज्ञसियं जहा सभासाए | 
आभभमृय ताप दुद्ध चद्दाई तह णाणसत्थंसु ॥ ३०॥ 
इस लोकमें जिसप्रकार दूधमें दुवाया हुआ इन्द्रनी> नामक मणि अपनी कान्तिसे उस 
दृधको अभिभूत करके--तीला बनाकर रहता है उसी प्रकार ज्ञान भी पदार्थोको अभिभूत कर-- 
ज्ञानरूप वनांकर उनमें रहता है। 
यथाथमें इन्द्रनीलमणि अपने आपमें हो रहता है दूधमें जो नीलाकार परिणमन हो रहा 
है वह दूधका ही है परन्तु इन्द्रनील मणिके सम्बन्धसे होनेके कारण उपचारसे इन्द्रनीलमणिका 
कहलछाता है इसी प्रकार ज्ञान सदा ज्ञानरूप ही रहता है परन्तु वह अपनी स्वच्छताके कारण 
पंणकी तरह घटपटादि पदार्थ रूप हो जाता है। ज्ञानमें जो घटपटादि पदार्थोका आकार प्रति- 
फलित होता है वह यथार्थमें ज्ञानका ही है परन्तु पदार्थोके निमित्तसे होता है इसलिये पदार्थोंका 
कहलाता है । पदार्थ ज्ञानमें प्रतिबिस्बित होते हैं इसी अपेक्षात्रे 'ज्ञान पदार्थमें व्याप्त रहता है 
ऐसा व्यवह।र होता है।| ३० ॥ ० 


१३० कुन्दकुन्द-भारती 
आगे व्यवहारसे पदाथे ज्ञानमें रहते हें यह बतलाते हैं-- 
जदि ते ण संति अत्था णाणे णाणं ण होदि सब्बगयं । 
& ल्‍& न कि धृ 
सच्बग्यं वा णाणं कह ण णाणदिया अत्था ॥ ३१॥ 
यदि वे पदार्थ ज्ञानमें नहीं रहते हैं ऐसा माना जाय तो ज्ञान सर्वगत नहीं हो सकता और 
यदि ज्ञान संगत है ऐसा माना जाता है तो पदार्थ ज्ञासमें स्थित क्‍यों न माने जावें ? अवश्य 
माने जावें ॥ ३१ ॥ 


आगे यद्यपि ज्ञानका पदार्थोके साथ ग्राहक ग्राह्म सम्बन्ध है तथापि निए्चयसे दोनों पृथक्‌ 
है ऐसा बतलाते हैं-- | 
गेण्हदि णेव ण झुंचदि ण पर परिणमदि केवली मगवं | 
पेच्छदि समंततों सो जाणदि सब्यबं॑ णिरवसेसं ॥|३२॥ 
केवली भगवान्‌ परपदार्थोंक्ों न ग्रहण करते हैं न छोड़ते हैँ और न उन्न रूप परिणमन ही 
करते हैं फिंर भी वे समस्त पदार्थोको सम्पूर्ण रूपसे सर्वाद्भ ही देखते ओर जानते हैं । 
यद्यपि निश्चयनयसे केवली भगवान्‌ किन्‍्हीं परपदार्थोका ग्रहण तथा त्याग आदि नहीं करते 
तथापि व्यवहारनयसे वे समस्त पदार्थोके ज्ञाता द्रष्टा कहे जाते हैं ॥ ३२॥ 
आगे केवलज्ञानी ओर श्र्‌ तकेवलीमें समानता बतलाते हैं-- 
जो हि सुदेण विजाणदि अप्पाणं जाणगं सहावेण | 
त॑ सुयकेवलिमिसिणो भणंदि लोगप्पदीवयरा ॥ ३३॥। 
निश्चयसे जो पुरुष श्रुतज्ञानके द्वारा स्वभावसे हो जाननेवाले अपने आत्माको जानता है 
उसे छोकको प्रकाशित करनेवाले ऋषि श्रुत॒केवली कहते हैं । 
जिस प्रकार केवलज्ञानी एक साथ परिणत समस्त चेतन्य विशेषसे शोभायमान केवल- 
ज्ञानके द्वारा अनादि निधन, कारणरहित, असाधारण और स्वसंवेदत्त ज्ञानकी महिमा सहित केवल 
आत्माको अपने आपमें वेदन करता है--अनुभव करता है उसी प्रकार श्रुतकेवली भी क्रमशः 
परिणमन करनेवाली कुछ चैतन्य शक्तियोंसे सुशोभित श्रुतज्ञानसे पूर्वोक्त विशेषण विशिष्ट आत्माको 
अपने आपमें वेदल करता है इसलिये इच दोनोंमें वस्तुस्वरूप जाननेकी अपेक्षा समानता है सिर्फ 
प्रत्यक्ष परोक्ष और ज्ञायक शक्तियोंके तारतम्यकी अपेक्षा ही विशेषता है॥ ३३ ॥ 
आगे श्रुतके निमित्तसे ज्ञानमें जो भेद होता है उसे दूर करते हैं-- 
सुत्तं जिणोवदिह्ट. पोग्गलद्व्वप्पगेहिं वयणेहिं । 
'तज्जाणणा हि णाणं सुत्तस्स य जाणणा भणिया ॥ ३४॥ 
पुद्गलद्गव्य स्वरूप वचनोंके द्वारा जिनेन्द्र भगवान्‌ने जो उपदेश दिया है वह द्रव्यश्रुत है 
निरचयसे उसका जानना भावश्वुत ज्ञान है और व्यवहारसे कारणमें कार्यका उपचारकर उस 
द्रव्यश्रुतको भी ज्ञान कहा है। इस उल्लेखसे यह सिद्ध हुआ कि सूृत्रका ज्ञान श्रुतज्ञान कहलाता है 


१. गदह्दा ज० वृ०। २. तं॑ जाणणा ज० चु० । 


प्रवचनसार १२१ 


यदि कारणभूत श्रुतकी उपेक्षा कर दी जावे तो ज्ञान हो भवशिष्ट रहता है। वह ज्ञान केवली और 
श्रतकेवलीके आत्मसंवेदनके विपयमें तुल्य हो रहता है अतः उसन्के ज्ञानमें श्षुतनिमित्तक विशेषता 
नहीं होती है ॥ २४ ॥। 
गागे आत्मा ओर ज्ञानमें कर्ता ओर करणक्ृत भेदको दूर करते हैं-- 
जो जाणदि सो णाणं ण हृवदि णाणेण जाणगो आदा | 
णाणं परिणमद्‌ सय॑ अड्डा णाणट्विया सब्चे ॥३५॥ 
जो जानता है वह ज्ञान है, आत्मा ज्ञानके द्वारा ज्ञायक नहीं है किन्तु वह स्वयं ही ज्ञानरूप 
परिणमन करता है और सब पदार्थ ज्ञानमें स्वयं स्थित रहते हैं । 
आत्मा क्षप्तिक्रियाका कर्ता है “और ज्ञान उसका करण है। आत्मा गुणी है ज्ञान गुण है। 
गण गुणीमें प्रदेश भेद नहीं है इसलिये भात्मा ही ज्ञान है और ज्ञान हो आत्मा है। जिस प्रकार 
अग्नि और उष्णतामें अभेद है उसी प्रकार आत्मा और ज्ञानमें अभेद है ॥ ३५ ॥ 
आगे ज्ञान क्या है ? और ज्ञेव दया है? इसका विवेक करते हैं-- 
तम्हा णाणं जीवों णेय॑ दव्ब॑ तिधा समकखादं | 
दव्यंति पुणो आदा पर च परिणामसंबद्ध ॥ ३६॥ 
चूँकि जीव और ज्ञानमें अभेद है अतः जीव ज्ञानस्वरूप है और अतीत भन्तागत वर्तमान 
अथवा उत्पाद व्यय प्रीव्यके भेदसे तीन प्रकार परिणमन्न करनेवाला द्रव्य ज्ञेय है--ज्ञानका विषय 
है। फिर जीव तथा पुद्गल आदि पाँच अजीव पदार्थ परिणमनसे सम्बद्ध होनेके कारण द्रव्य इस 
व्यवहारको प्राप्त होते हैं । 
ज्ञान आत्मस्वरूप है परन्तु जश्ेय आत्मा और अनात्माके भेदसे दो प्रकारका है।॥। ३६॥ 
आगे अतीत अनागत्त पर्यायें वर्तंसानकी तरह ज्ञानमें प्रतिभासित होतो है. ऐसा कथन 
करते हैं-- 
तककालिंगेव सब्वे सदसब्भूृदा हि. पज्जयां तासि। 
बइंते ते णाणे विसेसदों दब्यजादीणं ॥ ३७॥ 
उन प्रसिद्ध जीव पुदगलादिक द्रव्यजातियोंके वे समस्त विद्यमान और अविद्यमान पर्याय 
233: ज्ञानमें अपनी-अपनी विशेषता लिये हुए वर्तमान काल सम्बन्धी पर्यायोंकी तरह विद्यमान 
रहते हूं 
ज्ञान चित्रपटके समान है जिस प्रकार चित्रपटमें भूत भविष्यत्‌ और वर्तमान काल सम्बन्धी 
वस्तुओंके चित्र युगपत्‌ प्रतिभासित रहते हैं उसी प्रकार ज्ञानमें भी भूत भविष्यत्‌ और वर्तमान- 
काल सम्बन्धी द्रव्य पर्याय प्रतिभासित रहते हैं ॥ ३७ ॥ 
भागे अविद्यमान पर्याय किसी अपेक्षासे विद्यमान है ऐसा बतलाते है-- 
जे णेव हि संजाया जे खलु णद्ठा भवीय पज्जाया | 
ते होंति असब्भूया पज्जाया णाणपच्चक्लखा ॥ ३८॥ 
१६ 


श्ररे कुन्दकुन्द-भा रती 


निरचयसे जो पर्याय उत्तन्न नहीं हुए हैं और जो उत्पन्न होकर नष्ट हो गये हैं वे अतीत और 
अनागत कार सम्बन्धी समस्त पर्याय यद्यपि असद्भूत पर्याय हैं--वर्तमानमें अविद्यमान रूप हैं 
तथापि ज्ञानमें प्रत्यक्ष होनेसे कथब्न्चितु सदभूत हैं ॥ ३८ ॥ 5 
आगे असद्भूत पर्यायें ज्ञानमें प्रत्यक्ष हैं इसीको पुष्ट करते हैं-- 
जदि पच्चक्खमजादं पज्जञायं पढुयिदं च णाणस्स | 
ण हवदि वा त॑ णाणं दिव्यंत्ति हि के परूषिंति ॥३१९॥ 
यदि अजात-अनुत्पन्न और प्रढयित--विनष्ट पर्याय केवलज्ञानके प्रत्यक्ष नहीं होते हूँ तो 
उसे 'यह दिव्य ज्ञान है--सबसे उत्सृष्ट ज्ञान है” ऐसा कौन प्ररूपण करते हैँ। केवलज्ञानकी उत्क्- 
पता इसीमें है कि वह अत्तोत-अनागत पर्यायोंको भी प्रत्यक्षवत्‌ स्पष्ट जानता है ॥ ३५॥ 
आगे इन्द्रियजन्य ज्ञान अतीत अनागत पर्यायोंके जाननेमें असमर्थ है ऐसा कहते हैं--- 
| | पी ० पल. 45 ० ८५७ 
अंत्थ॑ अक्खणिवदिदं ईहापुन्वेहिं. जे विजाणंति । 
तेसि. परोक्‍्खभद॑ णादुमसक्कंति पण्णत्त ॥४०॥ 
जो जीव इन्द्रिय गोचर पदार्थथो ईहा-अवाय-धारणा पुर्वक जानते हैं उन्हें परोक्ष पदार्थ-- 
असद्भूत पर्यायका जानना अशक्य है ऐसा जिनेन्द्र भगवानने कहा है ॥ ३० ॥ 
आगे अतीन्द्रिय ज्ञान सब कुछ जानता है ऐसा कहते हैं--- 
अपदेस सपदेस  सुत्तमझुत्तं च पज्जयमजादं । 
पलयं गदं च जाणदि त॑ णाणमर्दिदियं भ्रणियं ॥ ४१॥ 
जो ज्ञान प्रदेश रहित कालाणु अथवा परमाणुको, प्रदेश सहित पश्चास्तिकायोंको, भूत्त॑ 
अर्थात्‌ पुद्गलको अमूतं भर्थात्‌ मूर्ति रहित शुद्ध जीवादिद्वव्योंकी अनुत्पन्न और .विनष्ट पर्यायोंको 
जानता है वह अतोन्द्रिय ज्ञान कहा गया है ॥ ४१॥ 
आगे अतीन्‍न्द्रिय ज्ञानमें पदार्थाकार परिणमत्र रूप क्रिया नहीं होती है ऐसा कहते हैं-- 
परिणमदि णेयम्ट णादा जदि णेंव खाइगं तस्स। 
णाणंति तं॑ जिणिंदा खबयंतं कम्मसेबुत्ता ॥ ४२॥ 
यदि ज्ञाता आत्मा ज्ञेय पदार्थके प्रति सद्भुल्प विकल्प रूप परिणमन करता है तो उसके 
क्षायिक ज्ञान नहीं है इसके विपरीत जिनेन्द्र भगवानने उस आत्माको कमंका अनुभव करने वाला 
अर्थात्‌ संसारी ही कहा है ॥ ४२ ॥ 
आगे ज्ञान बन्धका कारण नहों है किन्तु भेयमें जो राग हंष रूप आत्माकी परिणति है वह 
बन्धका कारण है ऐसा कहते हैं-- 
उदयगदा कम्मंसा जिणवरवसहेहिं णियदिणा मणिया। 
तेमु हि मुहिदों रत्तो दुद्ढों वा बंधमणुहवदि ॥|७३॥ 


१, अं ज० बृ०।॥ 


प्रवचनसार श्२३ 


जिनेन्द्र भगवानने कहा है कि संसारी जीवके नियम पूर्वक कर्मो के अंश प्रति समय उदयमें 
आते रहते हैं जो जीव उत उदयागत कर्माशोंमें मोहो रागी अथवा हेषो होता है वह बन्धका अनु- 
भव करता है ॥ ४३ ॥ 
आगे रागादिका अभाव होनेसे केवली भगवानुकी धर्मोपदेश आदि क्रियायें बन्धका कारण 
नहीं हैं ऐसा कहते हैं-- 
ठाणणिसेज्जविहारा धम्मुवदेसो य णियदयों तेसि। 
अरहंताणं काले मायाचारोग्य इच्छीणं ॥ ४४ ॥ 
जिस प्रकार स्त्रियोंके मायाचार रूप प्रवृत्ति स्वभाव से ही होती है उसी प्रकार भरहच्त 
भगवान्‌के अरहन्त अवस्थाके कालमें स्थान--विहार करते-करते रुक जाना, निषद्या--समवसरणमें 
भासीन होना, विहार--आयंक्षेत्रोंमें विहार करना और धर्मोपदेश देना ये कार्य स्वभावसे ही 
होते हैं । 
हर चूँकि अरहन्त भगवान्‌के मोहका उदय नहीं होता इसलिये उनकी समस्त क्रियाएँ इच्छाके 
अभावमें होती हैं और इसोलिये वे उनके बन्धका कारण नहीं होतीं ॥| ४४ ॥ 
आगे अरहन्त भगवान्‌के पुण्यकसंका उदय बन्धका कारण नहीं है यह कहते हैं-- 
पुण्णफल्ा अरहंता तेसिं किरिया पुणो हि ओदयिगा | 
मोहादीहिं. विरहिदा तम्हा सा खाइगत्ति मदा ॥४५॥ 
अरह॒न्त भगवान्‌ तीर्थंकर नामक पुण्यप्रकृतिके फल हैं अर्थात्‌ अरह॒न्त पद तीर्थंकर नामक 
पुण्यप्रकृतिके उदयसे होता है और उत्तकी शारीरिक तथा वाचनिक क्रिया निशचयसे कर्मोदयजन्य 
है तथापि वह क्रिया मोह राग हेषादि भावोंसे रहित है इसलिये क्षायिक मानी गई है। 
यद्यपि औदयिकभाव बन्धचके कारण होते हैं तथापि मोहका उदय साथ न होने से अरहन्त 
भगवान्‌के औदयिकभाव बन्धके प्रति अकिड्च्चित्कर रहते हैं।। ४५ ॥ 


आगे केवलियोंकी तरह सभी जीवोंके स्वन्षावका कभी विधात नहीं होता ऐसा कहते हैं-- 
जदि सो सुहो व असुह्दो ण हृवदि आदा सय॑ सहावेण । 

संसारोवि ण. विज्जदि सब्वेसि जीवकायाणं || ४६ ॥। 
यदि वह भात्मस्वभावसे स्वयं हो शुभ अथवा अशुभ रूप नहीं होवे तो समस्त जीवोंके 
संसार ही नहीं होवे । जिस प्रकार र्फटिकमणि जपा तथा तापिच्छ आदि फूलोंके संसगंसे छाल 
तथा नीला परिणमन्त करने रूगता है उसी प्रकार यह आत्मा परिणामी होनेके कारण शुभ अशुभ 
कर्मोदयका निमित्त मिलनेसे शुभ अशुभ रूप परिणमत्त करने लगता है। केवली भगवानके शुभ 
अशुभ कर्मोका उदय छूट जाता है इसलिये उन्हें शुभ अशुभ रूप परिणमनसे रहित कहा है परन्तु 
संसारी जीबोंके वह निमित्त विद्यमान रहता है इसलिये उन्हें शुभ अशुभ परिणमनमें सहित माना 
गया है। यदि केवली भगवान्‌की तरह संसारके प्रत्येक प्राणीको शुभ अशुभ परिणमनसे रहित मान 
लिया जावे तो उन्के संसारका ही अभाव हो जावे--वे नित्यमुक्त कहलाने छगें परन्तु ऐसा मानना 


१. ओदइया ज० वृ० | 
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प्रत्यक्ष विरुद्ध है अतः केवलीके सिवाय अन्य संसारी जीवोंके शुभ अशुभ परिणमन माना जाता है॥ ४६। 
आगे पहले कहा गया अतीन्द्रिय ज्ञान ही सब पदार्थोको जानता है ऐसा कहते हैं-- 
ज॑ तवकालियमिदरं जाणंदि जुगव॑ समंतृदी सब्धं । 
अत्थं विचित्तविससं त॑ णाणं खाइय॑ सणियं ॥ ४७॥ 
जो ज्ञान सर्वाद्भसे वर्तमान एवं भूत भविष्यत्‌ काल सम्बन्धी पर्यायोंस सहित, विविध 
तथा मूत्तिक अमूरतिकके भेदसे विषमताकों लिये हुए समस्त पदार्थोकी एक साथ जानता है उसे 
क्षायिक ज्ञान कहा है ॥ ४७ ॥ 
आगे जो सबको नहीं जानता वह एकको भी नहीं जानता इस विचार को निश्चित करते हेँ-- 
जोण ण विजाणदि जुगवं अत्थे तेकालिके तिहुवणत्थे । 
णाहुँ तस्स॒ण सकक्‍के सपज्जयं दच्बसेक॑ वा | ४८॥ 
जो पुरुष तीन लोकमें स्थित तीन काल सम्बन्धी-समस्त पदार्थोकी एक साथ नहीं जानतां 
है उसके अनन्त पर्यायोंसे सहित एक द्रव्यको भी जानने की शक्ति नहीं है। 
जिस प्रकार दाह्म-ईन्धनकोी जलाने वाली अग्ति स्वयं दाह्य के आकार परिणत हो जाती है 
उसी प्रकार ज्ञेयोंको जानने वाला आत्मा स्वयं ज्ेयाकार परिणत हो जाता है। केवलज्ञानी अनन्त 
ज्ञेयोंकी जानते हैं इसलिये उनके भात्मा में अनन्त ज्ञेयोंके आकार दपंणमें घटपटादिके समान 
प्रतिविम्वित रहते हैं अतः जो केवलज्ञानके द्वारा प्रकाइ्य अनन्त पदार्थोंको नहीं जानता है वह 
उनके प्रतिविम्बाधार आत्माको भी नहीं जानता है ॥ ४८ ॥ 
आगे जो एकको नहीं जानता वह सबको नहों जानता ऐसा निश३चय करते हें-- 
दव्यब॑ अणंतपज्जयमेक्कसणंताणि दव्बजादाणि । 
ण विजाणदि जदि जुगवं कथ सो सव्वाणि जाणादि ॥ ४९॥ 
जो अनन्त पर्यायों वाले एक-आत्म द्वव्यको नहीं जानता है वह अन्त रहित सम्पूर्ण द्रव्योंके 
समहको कैसे जान सकता है ? जिस आत्मामें अनन्त ज्ञेयोंके आकार प्रतिफलित हो रहे हैं वही 
समस्त द्रव्योंको जान सकता है | तात्पयं यह हुआ कि जो एकको जानता है वह सबको जानता है 
और जो सबको जानता है वह एकको जानता है। यहाँ एक से तात्पयं केवलज्ञान विशिष्ट आत्मा 
से है" ॥ ४९ ॥ 
आगे क़्रपुवंक जाननेसे ज्ञानसें सवंगतपना सिद्ध नहीं हो सकता ऐसा सिद्ध करते है-- 
उप्पज्जदि जदि णाणं कमसो अंत्थे पहुच्च णाणिस्स । 
त॑ णेव हवदि णिच्चं ण खाइगं णेव संब्बगदं ||५० | 
यदि ज्ञानी--आप्माका ज्ञान क्रमसे पदार्थोंका अवलूम्बन कर उत्पन्न होता है तो वह च 
नित्य है, व क्षायिक है और न स्वंगत--समस्त पदार्थोंको जानने वाला ही है। उत्तरपदार्थंका 
१. तिक्‍कालिगे ज० बु० । २. 'एको भावः सर्वभावस्वभावः सर्वे भावा एकभावस्वभावाः ॥ एको भावस्तत्त्वतो 
येन वुद्धः सर्वे भावास्तत्त्वतस्तेन बुद्धा: ॥* 
३. गट्ठं ज०चृ ० । ४. खाइयं ज० वृ० । ५. सब्बगयं ज० वृ० 
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आलम्वन मिलने पर पूर्वे पदार्थके आलम्बनसे होने वाला ज्ञान नष्ट हो जाता है इसलिये वह नित्य 
नहीं हो सकता ज्ञानावरण कमंके क्षयसे प्रकट होने वाला क्षायिक ज्ञान सदा उपयोगात्मक रहता 
है उसमें क्रमवर्तित्व सम्भव नहीं है। यह क्रमवर्तित्व क्षायोपशिक ज्ञानमें ही सम्भव है। इसी 
प्रकार जो ज्ञान क्रमवर्ती होता है वह समीप होता है वह एक कालमें संसारके समस्त पदार्थोंको 
त्तहीं जान सकता ॥ ५० ॥ 
आगे एक साथ प्रवृत्ति होनेसे ही ज्ञानमें सवंगतपना सिद्ध होता है ऐसा निरूपण करते हैं-- 
तेकालूणिच्चविसमं सकल सव्वत्थ संभव चित्त | 
जुगव॑जाणदि जोण्हं अहो हि णाणस्स मसाहप्पं ॥५१॥ 
जिनेन्द्र भगवानुका ज्ञान अत्तीतादि तीन कालोंसे सदा विषम, छोक अलोकमें सर्वत्र विद्य- 
मान, चानाजातिके समस्त पदार्थोकोी एक साथ जानता है। निश्चयसे क्षायिकज्ञानका विचित्र 
माहात्म्य है ॥ ५१ ॥ 
आगे फेवलीके ज्ञान क्रिया होनेपर भी बन्च नहीं होता है यह निरूपण करते हैं-- 
ण वि परिणमदि ण गेण्हदि उप्पज्जदि णेव तेसु अत्थेसु । 
जाणण्णवि ते आदा अबंधगो तेण पण्णत्तो ॥५२॥ 
केवलज्ञानी शुद्धात्मा चूँकि उन पदार्थोको जानता हुआ भी उत्त रूप न परिणमन करता 
है, न उन्हें प्रहण करता है भौर न उनमें उत्पन्न ही होता है इसलिये वह अवन्धक--वन्ध रहित 
कहा गया है* ॥ ५२ ॥ 
इत्ति ज्ञानाधिकारः 


आगे ज्ञानसे अभिन्नरूप सुखका वर्णन करते हुए आचार महाराज ज्ञान और सुखमें कौनसा 
ज्ञान तथा सुख छोड़ने योग्य है और कौनसा ज्ञान तथा सुख प्रहण करने योग्य है ? .इसका विचार 
करते हैं--- 
अत्थि अमुत्त मुत्तं अर्दिदियं इंदियं च अत्थेसु । 
णाणं -च तथा सोक्खं जं तेसु परं च त॑ णेयं ॥५३॥ 
पदार्थक्रि विपयमें जो ज्ञान अतीन्द्रिय होता है वह अमृतिक है और जो इन्द्रियजन्य होता 
है वह मूर्तिक कहलाता है। इसी प्रकार अतीन्द्रिय और इन्द्रियजन्य सुख भी क्रमशः अमूर्तिक 
तथा मूर्तिक होता है । इन दोनोंमें जो उत्कृष्ट है वहो उपादेय है । 


१. तिवकाल ज० बृ० । २. अट्ठेंसु ज० बृ०। 
३. जावन्नप्येप विद्वं युगपदपि भवद्भावि भूतं समस्त, मोहाभावाद्यदात्मा परिणसति पर॑ नैव निल्‍लू नकर्मा । 
तेनास्ते युक्त एव प्रसभविकसितज्ञप्तिविस्तारपीतज्ञैयाकारं त्रिलोकीं पृथगपृथगथ चोतयन्‌ ज्ञानमूत्ति: ॥'ज०चृ०। 
४. तस्स णम्ताईं छोगो देवासुरमणुअरायसंबंधों । 
णाणं च तथा सोक्ख॑ ज॑ तेसु परं च त॑ णेयं ॥! ज० वृत्तावत्रिक: पाठ; । 
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मूर्तिक ज्ञान और सुख क्षायोपशमिक उपयोग शक्तियों तथा क्षायोपशमिक इन्द्रियोंसे उत्पन्न 
होता है अतः पराधीन होनेसे कादाचित्क है, क्रमसे प्रवृत्त होता है, प्रतिपक्षोसे सहित है, हानि: 
वृद्धिसे युक्त है इसलिये हेय है ओर अमृततिक ज्ञान तथा सुख इससे विपरोत होनेके कारण उपादेय 
है॥ ५३॥ 
आगे अतीर्द्रिय सुखका कारण अतीन्द्रिय ज्ञान उपादेय है यह कहते हैं-- 
ज॑ पेच्छदो .अमृत्तं मुत्तेतु अदिदियं च पच्छण्णं। 
सकल सगग॑ च इदरं त॑ णाणं हवदि पच्चकक्‍्खं ॥|५४।। 
देखनेवालेका जो ज्ञान अमूत्तिक द्रव्योंकी तथा मूत्तिक द्रव्योंमें अतीन्द्रिय अर्थात्‌ परमाणु 
आदिको एवं क्षेत्रान्तरित कालान्तरित आदि प्रच्छन्न पदार्थोको इस प्रकार समस्त स्व और पर 
ज्ञेयको जानता है वह प्रत्यक्ष ज्ञान होता है| 
अनन्त सुखका अनुभावक होनेसे यह प्रत्यक्ष ज्ञान ही उपादेय है॥ ५४॥ 
आगे इच्द्रिय सुखका कारण इन्द्रिय ज्ञान हेय है इस प्रकार उसकी निन्‍्दा करते हैं-- 
जीवोी सय॑ अमुत्तो मुत्तिगदो तेण मुत्तिणा मुत्त | 
ओगिण्दित्ता जोग्गं जाणदि वा वण्ण जाणदि ॥५५॥ 
जीव निरचयनयसे स्वयं अमूर्तिक है परन्तु व्यवहारसे मूर्ति अर्थात्‌ शरीरमें स्थित हो रहा 
है। यह जीव द्रव्य तथा भाव इन्द्रियोंके आधारभूत मूर्ते शरीरके द्वारा ग्रहण करने योग्य मूत्त॑ 
पदार्थंको अवग्रह ईहा आदि क्रमसे जानता है और क्षयोपशमकी मन्दता तथा उपयोगके अभावसे 
नहों भी जानता है | 
इन्द्रिय ज्ञान यद्यपि व्यवहारसे प्रत्यक्ष कहा जाता है तथापि निशचयनयसे केवलज्ञानको 
अपेक्षा परोक्ष ही है । परोक्षज्ञान जितने अंशमें सूक्ष्म पदार्थों नहीं जानता है उतने अंशमें चित्तके 
खेदका कारण होता है और खेद ही दुःख है अतः दुःखका जनक होनेसे इन्द्रियज्ञान हेय है--छोड़ने 
योग्य है ॥ ५१॥ 
आगे इन्द्रियोंकी अपने विषयमें भी प्रवृत्ति होता एक साथ सम्भव नहीं है इसलिये इन्द्रिय- 
ज्ञान हेय है यह कहते हैं-- 
फासो रसो य गंधो वण्णो सद॒दो य पुग्गला होंति। 
अकखाणं ते अक्खा जुगवं ते णेव गेण्हंति ॥ ५६॥। 
स्पर्श रस गन्ध बर्णं और शब्द ये पुदगल हो इन्द्रियोंके विषय हैं सो उन्हें भी ये इन्द्रियाँ एक 
साथ ग्रहण नहीं करती हैं । 
जिस प्रकार सव तरहसे उपादेय भूत अनन्त सुखका कारणभूत केवलज्ञान एक साथ 
समस्त पदार्थोंक्री जानता हुआ सुखका कारण होता है उस प्रकार यह इन्द्रियज्ञान अपने योग्य 
विषयोंका भी युगपत्‌ ज्ञान न होनेसे सुखका कारण नहीं है।॥ ५६ ॥ 
आगे इच्द्रिय ज्ञान प्रत्यक्ष नहीं है ऐसा निईचय करते हँ-- 
परदव्व॑ते अकक्‍्खा णेव सहावोत्ति अप्पणो भ्रणिदा | 


उबलड्ं तेहि कहं पच्चक्‍्ख अप्पणो होदि-॥ ५७॥| 


प्रवचनसार॑ ११७ 


वे इन्द्रियां चूँकि आत्माका स्वभाव नहीं हैं इसलिये पर द्रव्य कही गई हैं फिर उत्त इन्द्रियोंके 
द्वारा अरहण किया हुआ पदार्थ आत्माके प्रत्यक्ष केसे हो सकता है ? ॥ ५७ ॥ 
आगे परोक्ष और प्रत्यक्षका लक्षण प्रकट करते हैं-- 
जं॑ परदो विण्णाणं तं तु परोक्‍्खत्ति भणिदमत्थेसु । 
जदि केबलेण णादं हवदि हि जीवेण पच्चकक्‍्खं || ५८।। 
पदार्थ विषयक जो ज्ञान परकी सहायतासे होता है वह परोक्ष कहलाता है और जो ज्ञान 
केवल आत्माके द्वारा जाना जाता है वह प्रत्यक्ष कहा जाता है।। ५८॥ 
आगे यही अतीन्द्रिय प्रत्यक्ष ज्ञान निश्चय सुख है ऐसा अभेद दिखलाते हैं-- 
जादं॑ सय॑ समत्तं णाणसणंतत्थवि त्थिद॑ं विमल । 
रहिदं तु उंग्गहादिहि सुद्त्ति एयंतियं भणिदं ॥५९॥ 
-जो स्वयं उत्पन्न हुआ है, परिपूर्ण है, अनन्त पदार्थों में विस्तृत है, निरमेंल है और अवग्रह 
आदि क्रमसे रहित है ऐसा ज्ञान ही निश्चय सुख है ऐसा कहा गया है ॥ ५० ॥ 
आगे अनन्त पदार्थोको जाननेके कारण केवलज्ञानीको खेद होता होगा इस पूर्व प्रइनका 
मिराकरण करते हें-- 
ज॑ केबलत्ति णाणं तं सोक्‍्खं परिणमं च सो चेव । 
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खेदो तस्स ण भणिदों जम्हा घादी खयं जादा ॥६०॥ 
जो केवल इस नाम वाला ज्ञान है वह सुख है और वही सुख सबके जानने रूप परिणाम 
है। उस केवलज्ञानके खेद नहीं कहा गया है। क्योंकि घातिया कर्म क्षयको प्राप्त हुए हैं । 
खेदके स्थान ज्ञानावरणादि घातिया कर्म हैं। चूँकि केवलज्ञानीके इनका क्षय हो चुकता 
है अतः उनका केवलज्ञान भाकुल्ता रूप खेदसे सर्वधा रहित होता है ॥ ६० ॥ 
आगे फिर भी केवलज्ञातको सुख रूप दिखलाते है-- 
णाणं अत्यंतगद॑ छोगालोगेसु वित्थडा दिद्टी। 
णइमणिटट सच्ब॑ इटं पुण जं तु त॑ छद्गं ॥६१॥ 
केवलज्ञानीका ज्ञान पदार्थों के अन्तको प्राप्त है अर्थात्‌ अनन्त पदार्थोंका जानने वाला है, 
उनकी दृष्टि भर्थात्‌ केवलदर्शन लोक-अलोकमें विस्तृत है, समस्त अनिष्ट नष्ट हो चुकते हैं और 
जो इष्ट होता है वह उन्हें प्राप्त हो चुकता है। इस प्रकार केवलज्ञान ही सुख रूप होता है ॥ ६१॥ 
आगे केवलज्ञानियों के ही पारमाथिक सुख है ऐसो श्रद्धा करतें है-- 
ण हि सदृदहंति सोकखं सुहेसु परमंति विगद्घादीणं । 
सुंणझण ते अभव्या भव्या वा त॑ पडिच्छेति ॥ ६२॥ 
१. विथड, ज० बृ० । २, ओगाहार्दिहिं, ज० वृ०। ३. एगंतियं ज० वृ० १९ ४ भणियं ज० वु०) 
५. भणिओो, ज० वृ० । ६. घादिवखयं ज० वृ ० ॥ ७, लोयाछोयेसु ज० वृ०। ८. हि ज० वृ०। ९. सुणिदृण 
ज० बृ० | 
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जिनके घातिया कम नष्ट हो चुके हैं ऐसे केवली भगवान्‌का सुख सब सुखोंमें उत्कृष्ट है ऐसा 
सुनकर जो श्रद्धान नहीं करते हैं वे अभव्य हैं और जो श्रद्धान करते हैं वे भव्य हैं? ॥ ६२ ॥ 
आगे परोक्ष ज्ञानियोंके जो इन्द्रिय जन्य सुख होता है वह अपारमभाथिक है ऐसा कहते है -- 
मणुआसुरामरिंदा अहिददुआ' इंदिएहिं सहजेहिं | 
असहंता त॑ हुक्‍्खं रमंति विसणएस रस्मेसु ॥ ६३॥ 
सहजोत्पन्न इन्द्रियोंसे पीड़ित मनुष्य धरणेन्द्र और देवोंके इन्द्र-स्वामी उस इन्द्रिय जन्य 
दुःखको न सहते हुए रमणीक विषयोंमें क्रोड़ा करते हैं ॥ ६३ ॥ 
आगे जितनी इन्द्रियां है' वे स्वभावसे ही दुःख रूप है' ऐसा विचार करते है -- 
जेसि विययेसु रंदी तेसि दुक्‍्खं वियाण सब्भाव॑ | 
जादु तण [ह सब्माव वावारों णत्थि विसयत्थ॑ ॥६७॥ 
जिन जीवोंको विषयोंमें प्रीति है उनके दुःख स्वभावसे ही जानो क्योंकि यदि वह दुःख उनके 
स्वभावसे उत्पन्न हुआ नहीं होता तो विषयोंके लिये उनका व्यापार नहीं होता । 
जिस प्रकार व्याधिसे पीड़ित मनुष्योंका औषधिके लिये व्यापार होता है उसी प्रकार 
इन्द्रियोंसे पीड़ित मनुष्योंका विषयोंके लिये व्यापार होता है। मनुष्य अनुकूछ विषय पानेके लिये 
निरन्तर व्याकुल रहते हैं इससे विदित होता है कि वे इन्द्रियजन्य दुःखकों सहन नहीं कर सकते 
हैं ॥ ६४ ॥ 
आगे मुक्तात्माओंकोी शरीरके बिना भी सुख है इसलिये शरीर सुखका साधन नहीं है यह 
कहते हैं-- 
पय्या इट्टें विसये फासेहिं समस्सिदे सहावेण । 
परिणममाणो अप्पा सयमेव सुहं ण हवदि देहो ॥ ६५॥ 
स्पर्शनादि इन्द्रियोंके द्वारा इष्ट विषयोंकी पाकर अशुद्ध ज्ञानदर्शन रूप स्वभावसे परिणमन 
करनेवाला आत्मा ही स्वयं सुख रूप होता है शरीर नहीं । 
सुख चेतनका गुण है इसलिये वह उसीमें व्यक्त होता है शरीर जड़ पदार्थ है इसलिये उसमें 
नहीं पाया जाता है ॥ ६५ ॥ 
आगे इसीका समर्थन करते है-- 
एगंतेण हि देहो सुहं ण देहिस्स कुणइ सग्गे वा | 
विसयवसेण दु सोक्खं दुक्खं वा हवदि सयमादा ॥ ३१६॥ 
यह निरचय है कि शरीर आत्माको स्वगंमें भी सुख रूप नहीं करता किन्तु यह आत्मा ही 
विषयोंके वश स्वयं सुख अथवा दुःख रूप हो जाता है॥ ६६ ॥ 








१. समसुखशीलितमनसां च्यवन्तमपि हेषमेति किमु कामाः 
स्थलूमपि दहति झपाणां किमडूग पुनरड्गमडगारा: | ज० वु०। 
२. अहिदुदुदा ज० वृ० । ३. रई ज० वु० । ४. जद ज० वु०।॥ 
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आगे आत्मा स्वयं ही सुखस्वरूप है इसलिये जिस प्रकार देह सुखका कारण नहों है उसी 
प्रकार पड्चेन्द्रयोंके विषय भी सुखके कारण नहीं है ऐसा कहते है -- 
तिमिरदरा जइ दिट्ठी जणस्स दीवेण णत्थि कोदव्वं | 
तथ सोक्ख सयमादा विसया कि तत्थ कुव्यंति ॥ ६७॥ 
यदि किसी मनुष्यकी दृष्टि अन्धकारको नष्ट करनेवाली है तो जिस प्रकार उसे दोपकसे 
कुछ कार्य नहीं होता है उसी प्रकार आत्मा यदि स्वयं सुख रूप होती है तो उसमें पश्नचेन्द्रियोंके 
विषय क्या करते हैं अर्थात्‌ कुछ नहीं ॥ ६७ 0 
आगे ज्ञान और सुख आत्माका स्वभाव है यह हृष्टान्तसे सिद्ध करते है-- 
सयमेव जधादिच्चों तेजो उण्हों य देवदा णमसि। 
सिद्धोवि तथा णाणं सुहँ च छोगे तथा देवो ॥६८॥ 
जिस प्रकार आकाशझसमें सूर्य स्वयं तेजरूप है, उष्ण है और देवगति नामकर्मका उदय होनेसे 
देव है उसी प्रकार सिद्ध भगवान्‌ भी इस जगत्‌में ज्ञानरूप हैं, सुखरूप हैँ और देव स्वरूप हैं ॥| ६८ ॥ 
इत्यानन्दाधिकार: 


आगे इन्द्रियजन्य सुखके स्वरूपका विचार प्रारम्भ करते हुए आचाय॑ महाराज सर्वप्रथम 
उसके साधनभूत शुभोपयोगका वर्णन करते है'-- 
देवदजदिगुरुपुजासु॒ चेव दाणम्मि वा सुसीछेसु । 
उबवासादिसु रत्तो सुदोवओगप्पगो अप्पा ॥ ६९॥ 
जो आत्मा देव यति गुरुकी पूजामें, दानमें, गुणन्नत महाव्त रूप उत्तम शोलोंमें और उपवा- 
सादि शुभ कार्योमें लीन रहता है बह शुभोपयोगी कहलाता है ॥ ६९ ॥ ु 
आगे इन्द्रियजन्य सुख शुभोपयोगके द्वारा साध्य है ऐसा कहते हैं-- 
जुत्तो सुहेण आदा तिरियो वा माणुसो व देवो वा । 
भूदीं ताबदि का लहदि सुहं इंदियं विविहं ॥७०॥ 
जो आत्मा शुभोपयोगसे सहित है वह तियंडच, मनुष्य अथवा देव होकर उतने समय तक 
इन्द्रियजन्य विविध सुखोंको पाता है ॥ ७० ॥ 
१, कायब्वं ज० चु० । 
२. ६८ वीं गाथा के आगे जयसेन वृत्तिमं निम्नलिखित दो ग़ाशाएँ अधिक द्याख्णान हैं... 
'तेजो डिट्ठी णाणं इड्डी सोक्ख॑ तहेव ईसरियं। 
तिहुवणपहाणदइयं महप्यं जस्स सो अरिहो” ॥ १॥ 
त॑ गुणदो अधिगदरं अविच्छिदं मणुवदेवपदिभाव॑ । 
अपुणव्भावणिवद्धं पणमामि पुणो पुणो सिद्ध! ॥ २७ 
१७ 
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आगे इन्द्रियजन्य सुख यथार्थँमें दुःख ही है ऐसा कहते हैं-- 
सोक्ख सहावसिद्धं णत्यि सुराणंपि सिद्धग्रुवदेसे । 
ते देहवेदणइा रमंति विसएस रस्मेसु ॥७१॥ 
अन्यकी वात जाने दो, देवोंके भी स्वभावजन्य सुख नहीं है ऐसा जिनेन्द्र भगवानकें उपदेशमें 
युक्तियोंस सिद्ध है। वास्तवमें वे शरीरकी वेदनासे पीड़ित होकर रमगीय विपयोंमें स्मण 
करते हैं ॥ ७१ ॥ 
आगे शुभोपयोग और अशुभोपयोगमें समानता सिद्ध करते हैं-- 
णरणारयतिरियसुरा भजंति जदि देहसंभवं दुक्खं । 
किध सो सुद्दो व असुहो उबओगो हृवदि जीवोणं || ७२॥ 
जब कि मनुष्य नारकी तियंजच और देव--चारों ही गतिके जीव शरीरसे उत्पन्न होने वाला 
दुःख भोगते हैं तब जीवोंका वह उपयोग शुभ अथवा अशुभ केसे हो सकता है । 
इन्दियजन्य दुःखोंका कारण होनेसे शुभोपयोग और अशुभोपयोग समान ही हैं निरचयसे 
इनमें कुछ अन्तर नहीं है ॥ ७२ ॥ 
आगे शुभोपयोगसे उत्पन्न हुए फलवान्‌ पुण्यक्ो विशेष रूपसे दोषाधायक सानकर उसका 
निषेध करते हैं-- ह 
कुलिसाउह्चक्क्धरा सुहोवओगप्पगेहिं. भोगेहिं । 
देहादीणं विद्धि. करेंति सुहिदा इवाभिरदा ॥| ७३॥ 
इन्द्र तथा चक्रवर्ती सुखियोंके समान छीन हुए शुभोपयोगात्मक भोगोंसे शरीर आदिकी 
ही वृद्धि करते हैं । 
शुभोपयोगका उत्तमफल देवोंमें इन्द्रको और मनुष्योंमें चक्रवर्तीको ही प्राप्त होता है परन्तु 
उस फलसे वे अपने शरीरको ही पुष्ट करते हैँ न कि आत्माको भी। वे वास्तवमें दुःखी रहते हैं 
परन्तु बाह्ममें सुखियोंके समान मालूम होते हैं ॥ ७३ ॥ 
आगे शुभोपयोग जन्य पुण्य भी दुःखका कारण है यह प्रकट करते हैं-- 
जदि संति हि पृण्णाणि य परिणामसमुब्भवाणि विविह्यांण | 
जणयंति विसयतण्हं जीवाणं. देवदंताणं ||७४॥। 
यह ठीक है कि शुभोपयोग रूप परिणामोंसे उत्पन्न होने वाले अनेक प्रकारके पुण्य विद्यमान 
रहते हैं परन्तु वे देवों तक समस्त जीवोंकी विषयतृष्णा ही उत्पन्न करते हैं । ु 
शुभोपयोगके फलस्वरूप अनेक भोगोपभोगोंकी सामग्री उपलब्ध होतो है उससे समस्त जोवों 
की विषयतृष्णा ही बढ़ती है इसलिये शुभोपयोगको अच्छा केसे कहा जा सकता है ? ॥ ७४ ॥ 
आगे पुण्यको दुःखका बीज प्रकट करते हैं-- _ | मी 
ते पुण उदिण्णतण्हा दुहिदा तण्हाहि विसयसोक्खाणि । 
इच्छेति अणुहबंति य आमरणं दुकखसंतत्ता ॥ ७५॥ 
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फिर, जिन्हें तृष्णा उत्पन्न हुई है ऐसे समस्त संसारी जीव तृष्णाओंसे दुःखी और दुःखोंसे 
संतप्त होते हुए विषयजन्य सुखोंको इच्छा करते हैं और मरण पयंन्‍्त उन्हींका अनुभव करते 
रहते हैं । 
विषय जन्य सुखोंसे तृष्णा बढ़ती है और तृष्णा ही दुःखका प्रमुख कारण है अतः शुभोपयोग 
के फलस्वरूप प्राप्त होने वाले विपय सुख हेय हँ--छोड़ने योग्य हैं ॥ ७५ ।। 
आगे फिर भी पुण्य जनित सुखको बहुत प्रकारसे दुःख रूप वर्णन करते हैं-- 
सपरं॑ वाधासहिद॑ विच्छिण्णं बंधकारणं विसयं | 
ज॑ इंदियेहिं लद्धां त॑ सोक्खं दुक्खभेव तथा ॥७६॥ 
जो सुख पांच इन्द्रियोंसे प्राप्त होता है वह पराधीन है, बाधा सहित है। वीचमें नष्ट हो 
जाने वाला है, वन्धका कारण है और विषम है--हानिवृद्धिरूप है इसलिये दुःख ही है। 
शुभोपयोगसे पुण्य होता है और पृण्यसे इन्द्रियजन्य सुख मिलता है परन्तु यथार्थमें विचार 
करने पर वह इन्द्रियजन्य सुख दुःख रूप ही मालूम होता है ॥ ७६॥ 
आगे पुण्य और पापमें समानता है यह निश्चय करते हुए इस कथनका,उपसंहार करते हैं-- 


ण हि सण्णदि जो एवं णत्थि विसेसोत्ति पुण्णपावाणं | 
हिंडदू. घोरमपारं संसार मोहसंछण्णो ||७७॥ 


पुण्य और पापमें विशेषता नहीं है” ऐसा जो नहीं मानता है वह मोहसे आच्छादित होता 
हुआ भयानक और अन्त रहित संसारमें भटकता रहता है ॥ ७७ ॥ 


आगे जो पुरुष शुभोपयोग और अशुभोपयोगको समान मानता हुआ समस्त रागहे षको 
छोड़ता है वही शुद्धोपयोगको प्राप्त होता है ऐसा कथन करते हैं--- 
एवं 'विदिदत्थोी जो दब्वेसु ण रागमेदि दोसं वा। 
उवभोगविसुद्रों सो खबेदि देहुव्मव॑ दुक्खं || ७८॥ 
इस प्रकार पदार्थके यथार्थ स्वरूपको जानने वारा जो पुरुष पर द्रब्योंमें राग और द्वेष 
भावको प्राप्त नहीं होता है वह उपयोगसे विशुद्ध होता हुआ शरीरजन्य दुःखको नष्ट करता है। 
सांसारिक सुख दुःखका अनुभव राग हेंपसे होता है और चूँकि शुद्धोपपोगी जीवके बह 


2 भत्द अथवा विनष्ट हो चुकते हैँ इसलिये उसके शरोरजन्य दुःखका अनुभव नहीं 
ता है ॥ ७८॥ 


पर 
१. सहिय॑ ज० चूृ० । २. तहा ज« वृ० । 





श्रे२ कुन्दकुन्द-भारती 
आगे मोहादिका उन्पुरूत किये बिना शुद्धताका छाभ कैसे हो सकता है ? यह कहते है'-- 


चत्ता पावारंभ॑ समुद्ठिदी वा सुहम्मि चरियस्मि | 
ण जहदि मोहादी ण लरूददि सो अप्पगं सुद्धं ॥७९॥ 
पापारम्भको छोड़कर शुभ आचरणमें प्रवतत्त हुआ पुरुष यदि मोह आदिको नहीं छोड़ता है 
तो वह शुद्ध आंत्माको नहीं पाता है। 
अशुभोपयोगको छोड़ कर शुभोपयोगरमें प्रवृत्त हुआ पुरुष जब मोह राग द्वेप आदिका त्याग 
करता है अर्थात्‌ शुद्धोपयोगको प्राप्त होता है तभी कमेंमल कलडूसे रहित शुद्ध आत्मस्वरूपको प्राप्त 
होता है। अन्यथा नहीं ॥| ७९ ॥ | 
आगे सोहके लाइका उपाय प्रकट करते है-- 


जो जाणदि अरहंतं दव्वत्तगुणत्तपज्जयत्तेहिं । 
सो जाणदि अप्पाणं मोहों खलु जादि तस्स लय॑ं ॥८०॥ 
जो पुरुष द्रव्य गुण और पर्यायोंके द्वारा अरहल्त भगवान्‌कों जानता है वही आत्माको 
जानता है और निश्चयसे उसीका मोह विनाशको प्राप्त होता है। 
अरहन्त भगवान्‌का जैसा स्वरूप है निश्चय नयसे आत्माका भी वेसा स्वरूप है अतः भरहन्त 
के ज्ञानसे आत्माका ज्ञान स्वभाव सिद्ध है। जिस पुरुषको सौ टंचके सुवर्णके समान शुद्ध आत्म 
स्वरूपका बोध हो गया है उसका मोह कम शीघ्र ही नष्ट हो जाता है ॥ ८० ॥ 
आगे यद्यपि मैंने स्वरूप चिन्तामणि पाया है तो भी प्रमादरूपी चोर विद्यमान है इसलिये 
जागता हूँ यह कहते हैं-- 
जीवों ववगदसोहों उवबलंड्रो तच्चमप्पणो सम्मं। 
जहदि जदि रागदोसे सो अप्पाणं लहददि सुद्ध ॥<१॥ 
जिसका दर्शन मोह नष्ट हो गया है ऐसा जीव आत्माके यथार्थ स्वरूपको जानने लगता है--- 
उसका अनुभव करने लगता है और वही जीव यदि राग द्वेषको छोड़ देता है तो श॒द्ध आत्मस्व- 
रूपको प्राप्त हो जाता है। 
मिथ्यादर्शनके नष्ट होनेसे आत्माके यथार्थ स्वरूपका श्रद्धान और बोध हो जाता है तथा 
राग द्वेषके छोड़नेसे शुद्ध आत्म तत्त्वकी प्राप्ति हो जाती है। जिसका मिथ्यादशंन नष्ट हो गया है ऐसे 





१. चरियम्हि ज० चु० 
२. ७९ वीं गाथाके आगे जयसेन वृत्तिमें निम्नाद्धित २ गाथाएँ अधिक उपलब्ध हैं--- 
तवसंजमप्पसिद्धों सुद्धों सग्गापपरगमगगकरों | 
अमरासुरिदमहिदों देवी सो लोयसिहरत्थो' ॥ 
त॑ देवदेवदेवे जदिवरवसहं गुरु. तिलोयस्य । 
पणमंति जे मणुस्सा ते सोक्ख अक्खयं जंति!।| . ज० वृ०। ३. जाइ ज० वु०। 


प्रवचनसार १३३ 
जीवको राग ह्ेषका नाश करनेके लिये सदा जागरूक रहना चाहिए क्योंकि ये चोरों की भाँति 
शुद्धात्मतत्त्व रूपी चिन्तामणिको चुरानेमें सदा प्रयत्नशील रहते हैँ ॥ ८१ 0७ 

आगे भगवान्‌ अरहन्त देवने स्वयं अनुभव कर यही सोक्षका वास्तविक सार्ग बतलाया है 
ऐसा निरूपण करते हैं-- 
'सब्वेषि य अरइंता तेण विधाणेण खविदकम्मंसा | 
किच्चा तथधोवदेस णिव्वादा ते णसम्मो तेसिं ॥ ८२॥ 
सभी अरहन्त भगवान्‌ उस पूर्वोक्त विधिसे ही कर्मोके अंज्ञोंका क्षय कर तथा उसी प्रकारका 
उपदेश देकर निर्वाणको प्राप्त हुए हैं। मेरा उत्त सवके लिये नमस्कार है ॥ ८२ ॥ 
आगे शुद्धात्मलाभके विरोधी सोहका स्वभाव और उसकी भूमिका का वर्णन करते हैं-- 


दव्यादिएसु मृढहो भावो जीवस्स हवदि मोहोत्ति | 
खुब्भदि तेणोछेण्णी_ पथया रागं व दोसं वा ॥ ८३॥ 


द्रव्य गुण और पर्यायमें विपरीताभिनिवेश्ञको प्राप्त हुआ जीवका जो भाव है वह मोह 
कहलाता हैं उस मोहसे आच्छादित हुआ जीव राग और ह्ेेषको पाकर क्षुभित होने लगता है। 


मोह राग और हेप यह तीन पभ्रकारका मोह ही शुद्धात्मलाभका परिपन्‍्थी है--विरोधी 
है ॥ ८३ ॥ 
आगे बन्धके कारण होनेसे मोह राग और द्वेष नष्ठ करने योग्य हैं ऐसा कहते हैं-- 
मोहेण व रागेण व दोसेण व परिणदस्स जीवस्स । 
जायदि विविहों वंधो तम्हा ते संखबहदव्या ॥८४॥ 
मोह राग और द्वेंपसे परिणत जीवके विविध प्रकारका बन्ध होता है इसलिये वे सम्यवप्रकार- 
से क्षय करनेके योग्य हैं । 
बन्धका कारण त्रिविध मोह ही है अतः मोक्षाभिछाषी जीवको उसका क्षय करना 
चाहिये ॥ ८४ ॥ 
आगे मोहके लिज्भः ( चिह्न ) बतलते हैं इन्हें जानकर उत्पन्न होते हो नष्ट कर देना चाहिए 
ऐसा फहते हेँ-- 
अं अजधागहणं करुणाभावो य तिरियमणुणसु । 
पिसएसु अप्पसंगो मोहस्सेदाणि लिंगाणि ॥ ८५॥ 


१, सब्बेधि ज० बु० । 
« ८३२ वीं गायाके आगे ज० वु० सें निम्न गाथा अधिक व्याख्यात है। 
दसणसुद्धा पुरिसा णाणवहाणा समग्गचरियत्यथा । 
पूजासकक्‍काररिहा दाणस्स ये हि णमो तेसि! ॥ ज० बु०। ३. तेणुच्छण्णो ज० वु० । 


न्प्ज 


१३४ कुन्दकुन्द-भारती 
पदार्थोका अन्यथा ज्ञान, तियंञज्च और मनुष्योंपर करुणाभाव तथा इन्द्रियोंके विपयोंमें 
आसक्ति ये मोहके चिह्न हैं । 
इन प्रवृत्तियोंसे मोहके अस्तित्वका ज्ञान होता है ॥ ८५ | 
आगे मोहका क्षय करनेके लिये अन्य उपायका विचार करते हैँ-- 
जिणसत्थादों अई पच्चक्खादीहिं बुज्ञदो णियमां। 
[के ० | 3 ० 
खीयदि मोहोवयों तम्हा सत्थं समधिदव्ं ॥ ८६॥ 


कप ऐप 


प्रत्पक्षादि प्रमाणोंके द्वारा जिनेन्द्र प्रगीत श्ास्त्रसे पदार्थोकी जाननेवाले पुरुषका मोहका 
समूह नियमसे नष्ट हो जाता है इसलिये शास्त्रका अध्ययत्त करना चाहिये ॥ ८६ ॥| 


आगे जिनेन्द्रभगवानके द्वारा कहे हुए शब्द ब्रह्ममें पदार्थोकी व्यवस्था किस प्रकार है? 
इक्षका निरूपण करते हैँ-- 
दव्याणि गुणा तेसि पज्ञजाया अइ्डसण्णया भणिया | 
तेस गुणपज्जयाणं अप्पा दव्वचि उबदेसों ॥ ८७ ॥ 
द्रव्य गुण और उनके पर्याय अथ नामसे कहे गये हैं इन तीतोंमें गुण और पर्यायोंका जो 
स्वभाव है वही द्रव्य कहलाता है ऐसा उपदेश है। 
गुण और पर्याय द्रव्यसे अपूथर्भूत हैं इंसलिये इतका स्वभाव ही द्रव्य है ऐसा अमेद 
विवक्षासे कहा गया है ॥ ८७ ॥ 
आगे मोहक्षयमें क्ारणभुत जिनेन्द्रका उपदेश मिलनेपर भी पुरुषार्थ कार्य कारी है इसलिये 
उसकी प्रेरणा करते है-- 
जो मोहरागदोसे णिहणदि उचलद्ध जोण्हमुबर्देस । 
सो सब्वदुक्खमोक्ख पावदि अचिरेण कालेण ॥ ८<॥ 
जो पुरुष जिनेन्द्र भगवाचूका उपदेश पाकर मोह राग और द्वेपको नष्ट करता है वह थोड़े 
ही समयमें समस्त दुःखोंसे छुटकारा पा जाता है ॥ <८ ॥ 


आगे स्वपरका भेद विज्ञान होनेसे ही मोहका क्षय होता है इसलिये स्वपरका भेदविज्ञान 
प्राप्त करनेके लिये यत्न करते है -- 
णाणप्प्गमप्पाणं. परं॑ च॒ दव्यत्तणाहिसंबद्ूं | 
जाणदि जदि णिच्छयदो जो सो मोहबखयं कुणदि ॥ ८९॥ 


की लिन 


१, समहिदब्व॑ ज० बृ०] 


प्रेवचनसारे १३५ 
जो पुरुष निदचयसे ज्ञानमय आत्माको स्वकीय द्रव्यत्वसे और शरीरादि पर प॒दार्थंको परकोय 
द्रव्यत्वसे अभिसंवद्ध जानता है वह मोहका क्षय करता है । 
मोहका क्षय स्वपर भेदविज्ञानसे ही होता है ॥ ८९ ॥ 
आगे स्व पर भेदकी सिद्धि आगमसे करना चाहिये ऐसा उपदेश देते हें-- 
तम्हा जिणमग्गादो शुणेहिं आद पर च दब्वेसु । 
अभिगच्छदु णिम्मोह इच्छदि जदि अप्पणो अप्पा ॥९०॥ 
इसलिये यदि यह जीव अपने आपके मोहाभावकी इच्छा करता है तो उसे चाहिये कि वह 
जिनमागंसे अर्थात्‌ जिनेन्द्रप्रणेत्त आगमसे विशेष गुणोंके द्वारा समस्त द्रव्योंमें निन और परको 
पहिचाने । 
गुण दो प्रकारके हैं सामान्य और विशेष | जो समस्त द्रव्योंमें समानरूपसते पाये जावें वे 
सामान्य गुण हैं जैप्ते अस्तित्व वस्तुत्व आदि और जो खास द्रव्योंमें पाये जावें वे विशेष गुण हैं जेसे 
ज्ञान दर्शन तथा रूप रस गन्व स्पर्श आदि। इनमेंसे सामान्य गुणोंके द्वारा किसी द्रव्यका पाथक्य 
सिद्ध नहीं हो सकता क्योंकि वे समान रूपसे सबमें पाये जाते हैँ। पार्थवय ज्ञान दर्शनादि विशेष 
गुणोंसे हो सिद्ध हो सकता है इसलिये जो जीव यह चाहता है कि हमारा आत्मा मोहसे रहित हो 
उसे विशेष गुणोंके द्वारा सर्वत्रथम निज और परका भेद विज्ञान प्राप्त करता चाहिये क्योंकि जब 
तक परसे भिन्न स्वरद्वत्यके वास्तविक स्वरूपका बोध नहीं होगा तब तक उसकी प्राप्ति असंभव बनी 


रहती है || ९० ॥ 
भागे जिनेद्ध प्रणीत पदार्थोकी भ्रद्धाके विता धर्मंका लाभ नहीं हो सकता यह कहते हैं--- 
सत्तासंबद्धेदे सविसेसे जो हि. णेव सामण्णे। 
सहहंदि ण सो समणो तत्तो धम्मो णेव संभवदि ॥९१॥।। 
जो पुरुष श्रमण अवस्थामें स्थित होता हुआ सत्तासे सम्बद्ध अर्थात्‌ सामान्य गुणसे युक्त 
और अपने अपने विज्ञेप गुणोंसे सहित इन जीव पुद्गलादि द्रव्योंका श्रद्धान नहीं करता है वह 
श्रमण नहीं है--साधु नहों है और उस पुरुषसे शुद्धोपपोग रूप धर्म का होना संभव नहीं 
है॥ ९१ ॥ 
आगे सोहादिकों नष्ट करनेवाला श्रमण ही धर्म है ऐसा निरूपण करते हैं-- 
जो णिहददमोहदिद्वी आगमकुसछी विरागचरियम्मि । 
अव्युद्ठिदों महप्पा धम्मोत्ति विसेसिदों समणों ॥९२॥ 
जिसने दर्शन मोहका नाश कर दिया है, जो आगमसमें कुशल है, वीतराग चारित्रमें सावधान 


है कर जिसका आत्मा रल्तत्रयके सद्भावसे महान है ऐसा श्रमण--साधु धर्म है'ऐसा कहा 
गया है । 


१३६ कुन्दकुन्द-भारती 


सम्यग्दशन सम्यग्शान और सम्यक्‌ चारित्रकों धर्म कहा है यहाँ उनके आधार भूत श्रमणक 
आधार आधेयमें अभेद विवक्षासे धर्म कह दिया गया है ॥ ९२ ॥* 


इति भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यक्ृते प्रवचनसारपरमागमे ज्ञानतत्त्वप्रज्ञापों नाम 
प्रथमः श्रुतस्कन्चः समाप्त: । 


१, इसके आगे जयसेन वृत्तिमें निम्नाड्ित २ गाथाएँ अधिक व्याख्यात हैं--- 
जोतं दिट्ठा तुट्दो अवब्भुट्वित्ता करेंदि सककारं। 
बंदणनमंसणादिहि तत्तो सो धम्ममादियदि ॥* 
तिण णरा तिरिच्छा देवि वामाणुसि गदि पय्या । 
विहविस्सरियेहि सया संपुथ्णमणोरहा होंति ॥ 


ज्ञेयतत्वाधिकारः 


अब ज्ञेव तत््वका कथन करते हुए यह दिखलाते हूँ कि ज्ञेय अर्थात्‌ ज्ञानका विषयभूत 
पदार्थ द्रव्य गुण और पर्याय स्वरूप है-- 


अत्यो खलु दव्यमओ दव्बाणि शुणप्पगाणि भमणिदाणि । 
तेहिं पृणो पज्जाया पज्जयमूढा हि. परससया ॥ १ ॥ 
निशचयसे पदार्थ द्रव्य रूप है; द्रव्य, गुण स्वरूप कहे गये हैँ, उन द्रव्य और गुणोंसे पर्याय 


उत्पन्न होते है और जो जोव उन पर्यायोंमें ही मूढ हैं अर्थात्‌ उन्हें ही द्रव्य मानते हैँ वे परसमय 
हैं-मिथ्यादृष्टि हैं ॥ १॥ 


आगे स्द्समय और परससयकी व्यवस्था दिखलाते हैं-- 
जे पज्जयेसु णिरदा जीवा परसमयिगत्ति' णिढिट्ठा । 
आदसहावम्मि ठिदा ते सगसमया खसुणेदव्या || २ ॥ 
जो जीव मनुष्यादि पर्यायोंमें निरत हैँ अर्थात्‌ उन्हें ही आत्मद्रव्य मानते हैं वे परसमय कहे 


गये हैं और जो आत्मस्वरूपमें स्थित हैं अर्थात्‌ शुद्ध ज्ञानदर्शनस्वरूप आत्माको अपना मानते हैं 
उन्हें स्वसमय मानना चाहिये।। २॥ 


अब द्रव्यका लक्षण कहते है-- 
अंपरिच्चत्त सहावेणुप्पादव्वयधुवत्तसंबद्ध' । 
गुणवं च सपज्जायं जँत्तं दव्यत्ति बुच्चंति || ३ ॥ 
जो अपने स्वभावको न छोड़ता हुआ उत्पाद व्यय और प्रौव्यसे सम्बद्ध रहता है, गुणवान्‌ 
है और पर्यायों सहित है उसे द्रव्य कहते हैं।॥ ३ ॥ 
स्वभावका अर्थ अस्तित्व है, वह अस्तित्व स्वरूपास्तित्व और साहब्यास्तित्वके भेद्से दो 
प्रकारका है। उनमेंसे स्वरूपास्तित्वका कथन करते हँ-- 
सव्भावों हि सहावो गुणेहिं संगपज्जएहिं चि्तेहिं । 
* दव्वस्स सब्बकालं उप्पादव्वयधुवत्तेहिं ॥| ४ || 
१. इस गाथाके पूर्व जयसेन वृत्तिमें निम्नांकित गाथाका भी व्याख्यान किया गया है-- 
तम्हा तस्स णमाई किच्चा णिच्च॑ंपि तं गणो होज्ज । 
वोच्छामि संगहादोी परमदुविणिच्छयाधिगमं ॥१॥ 


२. परसमयिगंति ज० वृ० । ३. अपरिच्चत्तसहावं ज० वृ० । ४. ज॑ तं ज० बु० । ५. सह ज० वृ० । 
१८ 


१३८ कुंन्दंकुंनंद-भारती 


गुणोंसे, विविंध प्रकारकी पर्यायोंसे और उत्पाद व्यय तथा श्रौव्यसे द्रव्यका जो सदा 
सदभाव रहता है वही उसका स्वभाव है--स्वरूपास्तित्व है ॥ ४ ॥ 
अब साहद्यास्तित्वका स्वरूप कहते हैं-- ह 
इह विविहलक्खणाणं लकप्णमेगं सदित्ति सब्बगयं। 
उचद्सिदा खलु धम्मं॑ जिणवरवसहेण एण्णत्त ॥ ७ ॥ 
निरचयसे इस लोकमें धमंका उपदेश देने वाले श्रीवृषभ जिनेन्द्रते कहा है कि भिन्न- 
भिन्न लक्षणोंवाले द्रव्योंका 'सत्‌” यह एक व्यापक लक्षण है। समस्त द्रव्योंमें सामान्यरूपसे व्याप्त 
रहनेके कारण 'सत्‌' को साद्व्यास्तित्व कहते हैं । 
स्वरूपास्तित्व विशेषलक्षण रूप है क्योंकि उसके द्वारा प्रत्येक द्रव्यकी द्रव्यान्तरसे प्रथक 
व्यवस्था सिद्ध होती है और सादृश्यात्तित्व सामान्यलक्षणरूप है क्योंकि उसके द्वारा प्रत्येक द्रव्यकी 
पृथक्‌-पृथक सत्ता सिद्ध न होकर सबमें पाई जानेवाली समानताकी सिद्धि होती है। जिस प्रकार 
वृक्ष अपने-अपने स्वरूपास्तित्वसे आम नीम आदि भेदोंसे अनेक प्रकारका है और साद्ष्यास्तित्वसे 
वृक्षजातिकी अपेक्षा एक है उसो प्रकार द्रव्य अपने-अपने स्वरूपास्तित्वसे जीव पुदगल धर्म अधर्म 
आकाश तथा कालके भेदसे छह प्रकार हैं और सादृब्यास्तित्वसे सत्‌की अपेक्षा सब एक हैं। 
स्वरूपास्तित्व विशिष्टग्राही है और सादृश्यास्तित्व सामान्यग्राही ॥ ५॥ 


आगे यह बतलाते हैं कि एक द्रव्यका दूसरे व्रव्यसे आरम्भ नहीं होता, वह स्वयं सिद्ध है 
और सत्ता द्रव्यसे अभिन्न है--अपृथम्भृत है-- 
दव्यं सहावसिद्ध सदिति जिणा तच्चदों समक्खादों । 
सिद्ध तथं आगमदो णेच्छदि जो सो हि परसमओ || ६ ॥ 
प्रत्येक द्रव्य स्वभावसे सिद्ध है--उसकी किसी दूसरे द्रव्यसे उत्पत्ति नहीं होती है तथा सत्‌ 


स्वरूप है--सत्तासे अभिन्न है ऐसा श्री जिनेन्द्र भगवान्‌ ने यथार्थमें कहा है। जो पुरुष आगमसे 
उस प्रकार सिद्ध द्रव्यस्वरूपको नहीं मानता है वह परसमय है--मिथ्यादृष्टि है ॥ ६ ॥ 


अब बतलाते हैं कि उत्पादादिन्रय रूप होनेपर ही सत्‌ द्रव्य होता है-- 
सदवष्टियं सहावे दव्बं दव्बस्स जो हि परिणामों | 
अत्येसख सो सहावो ठिद्सिभवणाससंबरद्धो | ७ ॥ 
स्वभावमें अवस्थित रहनेवाला सत्‌ द्रव्य कहलाता है और गुणपर्यायरूप अथॉमें उत्पाद 
व्यय तथा श्रौग्यसे सम्बन्ध रखनेवाला द्रव्यका जो परिणमन है वह उसका स्वभाव है। 
उत्‌ द्रत्यका लक्षण अवश्य है परन्तु न केवल वह स्थितिरूप है--श्रौव्यात्मक है अपितु 
उत्पाद तथा व्ययरूप भी है। इस प्रकार उत्पादादि निलक्षण सत्‌ ही द्रव्यका स्वरूप है ॥ ७ ॥ 
0णणणणणणणणााात «मनन 


१. तह ज० बु ०॥ 


प्रवचनसार १३९ 
अब उत्पाद व्यय और क्रौव्यके पारस्परिक अविनाभावको सुहृढ़ करते हैं अर्थात्‌ इस बात 
का निरूपण करते,हैं कि उक्त तीनों धर्म परस्पर एक दूसरेको छोड़कर नहीं रह सकते-- 
ण भवों संगविहीणो भंगो वा णत्थि संभवविद्दीणों । 
उप्पादो विय भंगो ण विणा धोव्वेण अत्थेण | ८ ॥ 
उत्पाद व्ययसे रहित नहीं होता, व्यय उत्पादसे रहित नहीं होता और उत्पाद तथा व्यय 
दोनों ही ध्रौव्य रूप पदार्थके बिना नहीं होते। 
किसी भी द्रव्यमें नृतन पर्यायकी उत्पत्ति, उसको पूर्व पर्यायके नाशके बिना नहीं हो सकती 
और पूर्व पर्यायका नाश नूतन पर्यायकी उत्पत्तिके बिना नहीं हो सकता तथा पूर्वोत्तर पर्यायों में 
एकता अ्रौव्यके बिना संभव नहीं हो सक्रती अतः उत्पादादि तीनों धर्म परस्परमें अविनाभूत हैं 
. अर्थात्‌ एक दूसरेके विना नहीं हो सकते हैं।। ८ ॥ 
आगे इस बातका निरूपण करते हैं कि उत्पादादि तीनों द्रव्यसे पृथक्‌ नहीं हं-- 
उप्पादद्टिदिभंगा विज्जंते पज्जएसु पज्जाया | 
' दव्वं हि संति णियदं तम्हा दव्वं हवदि सब्बं || ९ ॥ 
उत्पाद व्यय और श्रौव्य पर्यायोंमें रहते हैँ और पर्याय ही--त्रिकालवर्ती अनेक पर्यायोंका 
समूह ही द्रव्य है अतः यह निश्चय है कि उत्पादादि सब द्रव्य हो हैं उससे पुथक्‌ नहीं हैं । ५ ॥ 
अब उत्पादादिभें समय भेदको दूरकर द्रव्यपता सिद्ध करते हें-- 
समवेदं॑ खलु द॒व्य॑ संभवरठिदिणाससण्णिदद्वेहिं । 
एकम्सि चेव समये तम्हा दव्बं॑ खु तत्तिदयं || १०॥ 
निरचयसे द्रव्य, उत्पाद व्यय और प्रौव्य नामक पदार्थोंसे समवेत है, एकमेक है, 'जुदा नहीं 


है और पे भी एक ही समयमें | अतः यह निश्चय है कि उत्पादादि तीनों पदार्थ द्रव्य स्वरूप हैं-- 
उससे भिन्न नहीं हैं ॥। १० ॥ 


आगे अनेक द्रव्योंके संयोगसे होनेवाली पर्यायोंके द्वास्से द्रव्यमें उत्पादादिका विचार 
४ करते है-- 
पाइुब्भवदि य अण्णो पज्जाओं पज्ञओ वयदि अण्णो | 
- दव्बस्स तंपि दव्य॑ णेव पणट् ण उप्पण्णं || ११॥ 


द्रव्यका अन्य पर्याय उत्पत्त होता है और अन्य पर्याय नष्ट होता है फिर भी द्रव्य न चष्ट ही 
हुआ है और न उत्पन्न ही | 





१. यदि *दव्वं हि! के स्थान पर दव्वम्हि' ऐसा सप्तम्यन्त पाठ मान लिया जाय तो यह अर्थ हो सकता है 
कि उत्पाद व्यय और क्रौव्य पर्यायोंमें विद्यमान हैं और पर्यायें द्व्यमें विद्यमान हैं अतः यह सब द्रघ्य 
ही हूँ यह निशचयपूर्वक कहा जाता है। 


१४० कुन्दकुन्द-भारती 


संयोगसे उत्पन्न होनेवाले द्रव्यपर्याय दो प्रकारके हैँ एक समानजातीय और दूसरा असमान- 
जातीय । एकन्ध की दृथणुक, व्यणुक, चतुरणुक आदि पिण्डपर्याय समानजातीय पर्याय हैं और 
जीव तथा पुद्गलके सम्बन्धसे होनेवाले नर नारकादि पर्याय असमानजातीय पर्याय हैं। किसी 
स्कन्धमें त्यणुक पर्याय नष्ट होकर चतुरणुक पर्याय उत्पन्त हो गया पर परमाणुओंकी अपेक्षा वह 
स्कन्ध न नष्ट ही हुआ है और न उत्पत्त ही । इसी प्रकार किसी जीवमें मनुष्य पर्याय नष्ट होकर 
देव पर्याय उत्पन्न हो गया पर जीवत्व सामान्यकी अपेक्षा वह जीव न नष्ट हो हुआ है और न 
उत्पन्त ही | इससे सिद्ध होता है कि उत्पादादि तीनों द्रव्य रूप ही हैं उससे पृथक नहीं हैं ॥ ११॥ 
अब एक द्रव्यके हारसे द्रव्यमें उत्पादादिका विचार करते हैं-- 
परिणमदि सय॑ दव्यं गुणदो य शुणंतरं सदविसिद्ठ | 
तम्हा गुणपज्ञाया भणिया पुण दब्वमेवत्ति || १२॥ 
अपने स्वरूपास्तित्वसे अभिन्न द्रव्य स्वयं ही एक गुणसे अन्यगुण रूप परिणमन करता है 
अतः गुण पर्याय द्रव्य इस नामसे ही कहे गये हैं । 
एक द्रव्यके आश्रित होनेवाले पर्याय गुणपर्याय कहलाते हैं जैसे कि किसी आममें हरा रूप 
तष्ट होकर पीछा रूप उत्पन्न हो गया यहाँ हरा और पीछा रूप आमके गुण पर्याय हैं | अथवा किसी 
जीवका ज्ञानगुण मतिज्ञान रूपसे नष्ट होकर श्रुतज्ञान रूप हो गया यहाँ मतिज्ञान और श्रुतज्ञान 
जीवके गुण पर्याय हैं। जिस प्रकार हरे पीले रूपमें परिवत्तत होने पर भी आम आम हो रहता 
है अन्य रूप नहीं हो जाता है अथवा मति-श्रुत ज्ञानमें परिवत्तंन होने पर भी जीव जीव ही रहता 
अन्य रूप नहीं हो जाता उसी प्रकार संसारका प्रत्येक द्रव्य यद्यपि एक गुणसे अन्यगुण रूप परिण- 
मन करता है परन्तु वह स्वयं अन्य रूप नहीं हो जाता इससे सिद्ध होता है कि गुण पर्याय द्रव्य ही 
है--उससे भिन्‍न नहीं है।। १२॥ 
अब सत्ता ओर द्रव्य अभिन्न हें इस विषयमें युक्ति प्रदर्शित करते हें-- 
ण हवदि जदि सदव्व॑ असदुवं हवदि त॑ कं दव्वं | 
हवदि पुणो अण्णं वा तम्हा दव्बं॑ सं सत्ता ॥१३॥ 
यदि द्रव्य स्वयं सत्‌ रूपन हो तो वह असत्‌ रूप हो जावेगा और उस दशामें वह 
श्रुवरूप--नित्यरूप किस प्रकार हो सकेगा ? द्रव्यमें जो श्रुवता है वह सत्‌ रूप होनेसे ही है यदि 
द्रव्यको सत्‌ रूप नहीं माना जावेगा तो द्रव्यकी श्रुवता नष्ट हो जावेगी अर्थात्‌ द्रव्य ही नष्ट हो 
जावेगा। इसी प्रकार यदि सत्तासे द्वव्यको पृथक माना जावे तो सत्ता गुण अनावश्यक हो जाता 
है। सत्ताकी आवश्यकता द्रव्यका अस्तित्व सुरक्षित रखनेके लिये ही होती है। यदि सत्तासे 
पृथक्‌ रहकर भी द्रव्यका अस्तित्व सुरक्षित रह सकता है तो फिर उस सत्ताके माननेकी आव- 
इयकता ही क्या है ? इससे सिद्ध होता है कि द्रव्य स्वयं सत्ता रूप है ॥ १३ ॥ 
अब पृथव्त्व और अन्यत्वक्षा लक्षण प्रकट करते हुए द्रव्य और सत्तामें विभिन्नता सिद्ध 
करते हैं-- 
पविभत्तपदेसत पुृधत्तमिंदि सासणं हि वीरस्स। 
अण्णत्तमतब्भावो ण तब्भवं॑ भवदि कथधमेगं || १४७॥ 


प्रवचनसार |; १४१ 


निश्चयसे श्री महावीर स्वामीका ऐसा उपदेश है कि प्रदेशोंका जुदा-जुदा होना पृथक्त्व 
है और अन्य पदार्थका अन्यरूप नहीं होना अन्यत्व कहराता है। जब कि सत्ता और द्रव्य परस्परमें 
अन्यरूप नहीं होते, गुण और गुणीके रूपमें जुदे-जुदे ही रहते हैं तब दोनों एक कंसे हो सकते हैं ? 
अर्थात्‌ नहीं हो सकते | 

सत्ता गुण है और द्रव्य गुणों है। गुण गुणीमें कभी भी भेद नहीं होता इसलिये दोनोंमें 
पृथक्त्व नामका भेद न होनेसे एकता है--अभिन्नता है परन्तु सत्ता सदा गुण ही रहेगा और द्रव्य 
गुणी ही। त्रिकालमें भी अन्यरूप नहीं होंगे इसलिये दोनोंमें अन्यभाव चामका भेद रहनेसे एकता 
नहीं है अर्थात्‌ भिन्नता है। सारांश यह हुआ कि द्रव्य और सत्तामें कथंचिद्‌ भेद और कथंचिद्‌ 
अभेद है ॥ १४॥ 


आगे अत:्भाव रूप अन्यत्वका लक्षण उदाहरण द्वारा स्पष्ठ करते ह-- 
सदृव्यं सच्च शुणो सच्चेच य पज्जओत्ति वित्थारों । 
जो खलु तस्स असावों सो तदभावों अतब्भावों ॥१५॥ 


सत्ता रूप द्रव्य है, सत्तारूप गुण है और सत्तारूप ही पर्याय है इस प्रकार सत्ताका द्रव्य 
गुण और पर्यायोंमें विस्तार है। निदचयसे उसका जो परस्परमें अभाव है वह अभाव ही अतदुभाव 
है--अन्यत्व” नामका भेद है । 


जिस प्रकार एक मोत्तीकी माला हार सूत्र और मोती इन भेदोंसे तीन प्रकार है उसी प्रकार 
एक द्रव्य, द्रव्य गुण और पर्यायके भेदसे तीन प्रकार है। जिस प्रकार मोतीकी मालाका' शुक्ल गुण, 
शुवल हार, शुक्ल सूत्र भर शुक्ल मोतीके भेदसे तीन प्रकार है उसी प्रकार द्रव्यका सत्तागुण, सत्त्‌ 
द्रव्य, सत्‌ गुण और सत्‌ पर्यायके भेदसे तीन प्रकार है। जिस प्रकार भेद विवक्षासे मोतीकी मालाका 
शुक्ल गुण, हार नहीं है, सूत्र नहीं है, और मोती नहीं है तथा हार सूत्र और मोती शुक्ल गुण नहीं 
हैं उसी प्रकार एक द्वव्यमें पाया जाने वाला सत्ता गुण, द्रव्य नहीं है, गुण नहीं है और पर्याय नहीं 
है तथा द्रव्य गुण और पर्याय भी सत्ता नहीं है। सबका परस्परमें अन्योत्याभाव है। 
बह या अन्यत्व नामका भेद कहलाता है। सत्ता और दृव्यके बीच यही अन्यत्व नामका 

दे है॥ १५॥ 


अब अतदुभाव स्ेधा अभाव रूप है इसका निषेध करते हैँ--- 
ज॑ दच्बं तण्ण ग्रुणो जोबि शुणो सो ण तच्चमत्थादो । 


एसो हि. अतब्भावों णेव अभावोचि णिहिद्ो ॥१६॥ 
जो द्रव्य है वह गुण नहीं है, और जो गुण है वह यथाथर्थेमें द्रव्य नहीं है। निशचयसे यही 
अतद्भाव है--अन्यत्व नामक भेद है। सवंथा अभाव अतदुभाव नहीं है ऐसा कहा गया है। 
द्रव्य ओर गुणमें सर्वंथा अभाव माननेसे दोनोंका ही अस्तित्व सिद्ध नहीं होता अतः एकका 
अन्यरूप नहीं हो सकना ही अत्तदभाव माना जाता है ॥ १६ ॥ 


१४२ | कुन्दकुन्द-भारती 
“आगे सत्ता और ब्रव्यमें गुणगुणी भाव सिद्ध करते हैं-- 


जो खल॒ दव्वसहावों परिणामों सो गुणो सदविसिद्ठो 
सदवद्टियं. सहावे. दज्वत्ति जिणोवदेसोयं ॥ १७॥ 


निशचयसे जो द्रव्यका स्वभावभत उत्पादादित्रय रूप परिणाम है वह सत्तासे अभिन्न गुण है 
और निरन्तर स्वभावमें अवस्थित रहने वाह द्रव्य सत्‌ है ऐसा श्री जिनेन्द्र भगवान्‌का उपदेश है। 


निरन्तर स्वभावमें स्थित रहनेके कारण द्रव्य सत्‌ कहलाता है और कालत्रयवर्ती द्वव्यका जो 
उत्पादादित्रय रूप प्रिणमन है वह उसका स्वभाव है। द्रव्यका स्वभाव सत्तासे अभिन्‍न है तथा 
गुण स्वरूप है। द्रव्यमें सत्ता गुणकी प्रधानता है और सत्ता गुणमें द्रव्य रहता है ऐसा व्यवहार 
होता है । इसी व्यवह्ारके कारण द्रव्यको सत्‌ कहा है। इस सत्ता गुणसे सत्‌ स्वरूप गणी द्रव्यका 
भान होता है अतः सत्ता गुण है और द्रव्य गणी है ॥ १७॥ 


अब गुण और ग़ुणियोंमें नानापनका निराकरण करते हैँ-- 
णत्थि शुणोत्ति व कोई पज्जाओत्तीह वा विणा दव्बं | 
दव्वतं पुणभावों तम्हा दव॑ सय॑ सत्ता ॥ १८॥ 
इस संसारमें द्वव्यके बिना न कोई गुण है और न कोई पर्याय है अर्थात्‌ जितने भी गुण 
अथवा पर्याय हैं वे सब द्रव्यके आश्रय ही रहते हैं। और चूंकि द्वव्यका अस्तित्व उसका स्वभाव- 
भूत गुण है इसलिये द्रव्य स्वयं ही सत्ता रूप है। 
सारांश यह है कि जीवादि द्रव्य ओर उन्तके स्वभावभूत अस्तित्वादि गुण सर्वथा पृथक 
पृथक्‌ नहीं हैं ॥ १८ ॥ 
आगे सदुत्पाद और असदुत्पादमें अविरोध प्रकट करते हैँं-- 


एवंविहे सहावे दुब्बं दव्वत्थपज्जयत्थेहिं । 
सदसब्भावणिवद्ध पाइुब्यावं सदा लगदि ॥ १९॥ 


इस प्रकारका द्रव्य, स्वभावमें द्रव्याथिक तथा पर्यायाथिक नयोंकी विवक्षासे क्रमशः सत्‌ 
और असत्‌ इन दो भावोंसे संयुक्त उत्पादको सदा प्राप्त होता है। | 


जिस प्रकार क्रमसे होनेवाली कटक कुण्डलादि पर्यायोंमें सुवर्ण पहलेसे ही विद्यमान रहता है 

नवीन नवीन उत्पन्न नहीं होता है इसलिये उसका उत्पाद सदुत्पाद कहलाता है उसी प्रकार क्रमसे 

होने वाली नर नारकादि पर्यायोंमें जीवादि द्रव्य पहले से ही विद्यमान रहता है तवीन नवीन उत्पन्न 

नहीं होता है इसलिये द्रव्याथिक नयकी अपेक्षासे उनका उत्पाद सदुत्पाद कहलाता है। और जिस 

प्रकार सुवर्णमें क्रसे होने वाली कटक कुण्डलादि पर्यायें नई उत्पन्न होती हैं उसी प्रकार जोवादि 

द्रव्योंमें क्रसे होने वाली नर नारकादि पर्यायें नई नई ही उत्पन्त-होती हैं अतः पर्यायाथिक नयसे 
उसका असदुत्पाद कहलाता है ॥ १९ ॥ 


प्रेंचचर्नसारं +4.£ 


अब द्रव्याथिक नयसे द्र॒व्यमें जिस सदुत्पादका, वर्णन किया है उसीका पुनः समर्थन 
करते है--... 
जीवो भवं॑ भविस्सदि णरोअ्मरो वा परो भवीय पुणो । 
कि द॒व्यत्तं पजददि ण जहं अण्णो कहं होदि ॥२०॥ 
जीवद्रव्य, परिणमन करता हुआ मनुष्य देव अथवा अन्य कुछ रूप होगा सो तद्गप होकर 
क्या अपनी द्र॒व्यत्व शक्तिको--जीवत्वभावको छोड़ देता है ? यदि नहीं छोड़ता है तो अन्यरूप कैसे 
हो सकता है? , 
कालकऋमसे द्वव्यमें अनन्त पर्यायें उत्पन्न होतो हैं परघ्तु वे अन्वय शक्तिसे साथमें लगे हुए 
द्रव्मत्भावकों नहीं छोड़तो हैं अतः इस द्रव्यत्वमावकी अपेज्ञा उन अनन्त पर्थायोंका उत्पाद 
सदुत्पाद हो कहलाता है ॥ २० ॥ 
अब पर्यायायिक तयसे द्रव्यमें जिस असदुत्पादका वर्णन किया था उसका समर्थन 
करते है-- 
मणुओ ण होदि देवो देवो वा माणुसो व सिद्धो वा। 
एवं अहोज्ञमाणो अणण्णभाव॑ कध॑ लहददि ॥ २१॥ 


जो भनुष्य है वह उस समय देव नहीं है और जो देव है वह उस समय मनुष्य अथवा सिद्ध 
नहीं है क्योंकि एक द्रव्यको एक कालमें एक हो पर्याय हो सकती है। इस प्रकार देवादि रूप नहीं 
होने वाला मनुष्यादि, परस्परमें अभिन्न भावको किस प्रकार प्राप्त हो सकता है ? 
पर्याय क्रमवर्ती हो होता है अतः पूर्वे पर्यायमें उत्तर पर्याय का और उत्तर पर्यायमें पूर्व 
पर्यायका अभाव सुनिश्चित रहता है और यही कारण है कि उत्तर क्षणमें होने वाली पर्यायका 
उत्पाद असदुत्पाद कहलाता है। यह कथन पर्यायाथिक नयकी अपेक्षा है !। २१ ॥ 
-: भव एक ही द्रव्पमें अन्यत्वभाव और अनन्यत्वभाव ये दो परस्पर विरोधी भाव किस तरह 
रहते हूं इसका वर्णन करते हैं-- 
दव्बट्टिएण सब्बं दव्व॑ त॑ पज्जयट्विएण पूणो | 
हवदिे य अण्णमणण्णं तककाले तम्मयत्तादों ॥ २२॥ 


द्रव्याथिक नयकी विवक्षासे वह सभी द्वव्य--द्रव्यकी समस्त पर्यायें अन्य नहीं हैं और पर्याया- 
थिक नयकी अपेक्षासे अन्य हैं क्योंकि उस समय वे उसी पर्याय रूप हो जाती हैं । 


द्रव्याथिक नय अन्वयग्राही है और पर्यायाथिक नय व्यतिरेकग्राही । द्रव्याथिक नय काल- 

क्रमसे होने वाली अनन्त पर्यायोंमें अन्चयको ग्रहण करता है इसलिये उसकी अपेक्षासे उन समस्त 

पर्यायों में अनन्यत्वभाव सिद्ध होता है और पर्यायाथिक नय कालक्रमसे होने वाली अनच्त पर्यायों- 

में व्येतिरिकको ग्रहण करता है इसलिये उसकी अपेक्षा उन समस्त पर्यायोंमें अन्यत्व भाव सिद्ध होता 

> ॥ सारांश यह है कि नय विवक्षासे एक हो द्रव्यमें दो परस्पर विरोधी भाव सिद्ध हो जाते 
। २२ ॥ 


१४४ कुन्दकुन्द-भारती 
अब सब प्रकारका विरोध दूर करने वाली सप्तभद्भी वाणीका अवतार करते हैं-- 
अत्थित्ति य णत्थित्ति य हवदि अवत्तव्वमिदि पुणो दव्वं । 
पज्ञाएण दु केणवि तदुभयमादिट्ठमण्णं वा ॥ २३॥ 


द्रव्य किसी एक पर्यायसे अस्तिरूप है, किसी एक पर्यायसे नास्तिरूप है, किसी एक पर्यायसे 
अवक्तग्प है, किसी एक पर्याथसे अस्तिनास्तिरूप है और किन्‍्हीं अन्य पर्यायोंसे अन्य तोन भज्धू 
स्वरूप कहा गया है । 
संसारके किसो भी पदार्थमें मुख्य रूपसे त्तीन धर्म पाये जाते हैं एक विधि, दूसरा निषेध और 
तीसरा अवक्तव्य | इन धर्मोका जब पृथक्‌-पथक रूपसे अथवा अन्य धर्मोके साथ संयुक्त रूपसे कथन 
किया जाता है तब सात भद्भ हो जाते हैं। ये भद्भ किसी एक पर्यायको अपेक्षासे होते हैं अत 
उनके साथ कथव्चितु अर्थों सूचित करने वाला 'स्यात्‌' शब्द लगाया जाता है। सात भज्भ 
इस प्रकार हैं--१ स्पादस्ति, २ स्थान्नास्ति, ३ स्थादवक्तव्य, ४ स्यादस्तिनास्ति, ५ स्थादस्ति 
अवक्तव्य ६ स्यान्तास्ति अवक्तव्य और ७ स्थादस्तिनास्ति अवक्तव्य। इसका खुलासा इस 
प्रकार है-- 
१. स्व द्रव्य, स्वक्षेत्र, स्वकाल और स्वभाव इस प्रकार स्वचतुष्टयकी अपेक्षा द्रव्य अस्तिरूप है| 
२. परद्वव्यादि चतुष्टयकी अपेक्षा द्रव्य नास्तिरूप है| 
३. एक काहमें 'अस्तिनास्ति' नहीं कह सकते इसलिये अंवक्तव्य है। 
४. क्रमसे वचन द्वारा अस्तिनास्ति धर्मोका कथन हो सकता है इसलिये अस्तिनास्तिरूप है । 
५. 'अस्ति' धर्मको जब अवक्तव्यके साथ मिलाकर कहते हैं तब द्रव्य अस्ति अवक्तव्यरूप है। 
६. 'नास्ति! धर्मको जो अवक्तव्यके साथ मिला कर कहते हैं तब द्वव्य नास्ति अवक्तव्यरूप है। 
७. ओर, जब कालक्रमसे 'अस्ति' 'नास्ति' धर्मको अवक्तव्यके साथ मिलाकर कहते हैं तब द्रव्य 
अस्तिनास्ति अवक्तव्यरूप होता है ॥ २३ ॥ 
आगे सदुत्पाद और असदुत्पादके समर्थेनमें जोवकी जित सलुष्पादि पर्यायोंका उल्लेख 
किया गया है वे मोह क्रियाके फल है ओर इस कारण वस्तुस्वभावसे पृथक है ऐसा कथन 
करते हैं--- 
एसोत्ति णत्थि कोई ण णत्थि किरिया सहाव णिव्वत्ता । 
किरिया हि णत्थि अफला धम्प्रो जदि णिप्फल़ो परमो ॥ २७॥ 
यह पर्याय ट््ककोत्कीणं--अविनाशी है ऐसा नर नारकादि पर्यायोंमें कोई भी पर्याय नहीं है 
और रागादि अशुद्धपरिणतिरूप विभाव स्वभावसे उत्पन्न हुई जीवकी भशुद्ध क्रिया नहीं है यह बात 
भी नहीं है अर्थात्‌ वह अवश्य है । तथा चूँकि उत्कृष्ट वीतराग भावरूपी परम धर्म निष्फल है अर्थात्‌ 
नर नारकादि पर्याथरूप फलसे रहित है अतः जीवकी रागादि परिणमनरूप क्रिया फल रहित नहीं 
है अर्थात्‌ सफल है, ये नर नारकादि पर्याय उसी क्रियाके फल हैं । 


ऊपर जीवकी जिन नर नारकादि पर्यायोंका कथन किया है वे सब अनित्य हैं तथा मोह 
क्रियासे जन्य हैं अतः शुद्ध निश्चयकी अपेक्षा जीवसे भिन्न हैं तथा छोड़ने योग्य हैं ॥। २४ ॥। . 
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आगे सनुष्यादि पर्याय जीवकी क्रियाके फल हैं ऐसा प्रकट करते हैं-- 
कम्म॑ णामसमक्ख समभावमथध अप्पणी सहावेण । 
अभिभूय णरं तिरियं णेरयं वा सुरं॑ कुणदि ॥ २५॥ 
नाम नामक कर्म, अपने स्वभावसे जीवके स्वभावकों अभिभूत कर--आच्छादित कर जीवको 
मनुष्य, तिय॑ल्‍च, नारकी अथवा देव कर देता है। 
यद्यपि जीवका शुद्धस्वभाव निष्क्रिय है तथापि संसारी दशामें उसका वह स्वभाव नाम- 
-: कमंके स्वभावसे अभिभूत हो रहा है अतः उसे मनुष्यादि पर्यायोंमें भ्रमण करना पड़ता है वास्तवमें 
जीव इन प्रपञ्चोंसे परवर्ती है ॥ २५ ॥ हे 
आगे इस बातका निर्धार करते हैं कि मनुष्यादिपर्यायोंसें जीवके स्वभावका अभिभव- 
आच्छादन कैसे हो जाता है ? 
. णरणारयतिरियसुरा जीवा खलु णामकम्मणिव्वत्ता | 
ण हि ते लद्धसहावा परिणममाणा सकम्माणि ॥२६॥ 


मनुष्य नारकी तियंअडच और देव इस प्रकार चारों गतियोंके जीव भिश्चयसे नामकमेके 
द्वारा रे गये हैं ओर इसीलिये वे अपने अपने उपाजित कर्मोके अनुरूप परिणमन करते हुए शुद्ध 
आत्मस्वभावको प्राप्त नहीं होते हैं । 

यद्यपि मनुष्यादि पर्याय नामकर्मके हारा रे गये हैं फिर भी इत्तने मान्रसे उनमें जीवके 
स्वभावका अभिभव नहीं हो जाता। जिस प्रकार कि सुवर्णमें जडे हुए माणिक्य र॒त्नका अभिभव 
नहीं होता है उसी प्रकार मनुष्यादि शरीरसे सम्बद्ध जीवका अभिभव नहीं होता। उन्त पर्यायोंमें 
जो जीव अपने शुद्ध स्वभावको प्राप्त नहीं कर पाते हैं उसका कारण है कि वहाँ वे अपने-अपने 
उपाजित कर्मेके अनुरूप परिणमन करते रहते हूँ । जिस प्रकार कि जलूका प्रवाह वनमें अपने 
प्रदेशों और स्वादसे नीम चन्दनादि वृक्ष रूप होकर परिणमन करता है वहाँ वह जल अपने द्रव्यस्व- 
भाव ओर स्वादस्वभावको प्राप्त नहीं कर पाता है उसी प्रकार यह आत्मा भी जबनर नारकादि- 
पर्यायोंमें अपने प्रदेश भौर भावोंसे कर्म रूप होकर परिगमन करता है तब वह णुद्ध चिदासन्द 
स्वभावको प्राप्त नहीं होता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि जीव परिणमन के दोषसे यद्यपि अनेक रूप 
हो जाता है तथापि उसके स्वभावका नाश नहीं होता ॥ २६ ॥ 

बागे, जी वद्रव्यपनेकी अपेक्षा अवस्थित होनेपर भी पर्यायकी अपेक्षा अनवस्थित है-- 
साना रूप है यह प्रकट करते हैं-- 

जायदि णेव ण णस्सदि खणभंगसमुब्भवे जणे कोई । 
जो हि भवों सो विरूओ संभवविरुयत्ति ते णाणा ॥ २७॥ 

जिसमें प्रत्येक क्षण उत्पाद और व्यय हो रहा है ऐसे जीव लोकमें द्रव्यदुष्टिसि न तो कोई 
जीव उत्पन्न होता है और न कोई नष्ट ही होता है। द्रव्य दृष्टिस जो उत्पाद है वही व्यय है--दोनों 
एक रूप हैं परन्तु पर्याय दृष्टिसे. उत्पाद और व्यय नानारूप हैं--जुद्े-जुदे हैं । ' 

-.. १९ 
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जैसे किसीने घड़ा फोड़कर कूंडा बना लिया। यहाँ जबे मिट्टीकी ओर दृष्टि डालकर विचार 
करते हैं तब कहना पड़ता है कि न मिट्टी उत्पन्न हुई है और न नष्ट ही। जो मिट्टी घड़ारूप थी वही 
तो कूँड़ा रूप हुई है इसलिये दोनों एक हो हैं परन्तु जब घड़ा और कूँड़ा इन दोनों पर्यायोंकी ओर 
दृष्टि देकर विचार करते हैं तब कहना पड़ता है कि घड़ा नष्ट हो गया और कड़ा उत्पन्न हो गया। 
तथा यह दोनों पर्याय कालक्रमसे हुई अतः एक न होकर अनेक हैं | इस कथनसे यह सिद्ध हुआ कि 
पदाथे द्रव्याथिकनयकी अपेक्षा अवस्थित तथा एक है और पर्यायाथिकनयकी अपेक्षा अनवस्थित 
तथा भच्देक है ॥॥ २७ ॥ 
अब जीवकोी अस्थिर दश्ाको प्रकट करते हैं-- 
तम्हा दु णत्थि कोई सहावसमयट्टिदोत्ति संसारे। 
संसारो पुण किरिया संसरमाणस्स दव्वस्स ॥ २८॥ 
इसलिये संसारमें कोई भी जीव स्वभावसे अवस्थित है--स्थिर रूप है ऐसा नहीं है और 
चारों गतियोंमें संसरण--भ्रमण करनेवाले जीव द्र॒व्यकी जो क्रिया है--अन्य-अन्य अवस्थारूप 
परिणति है वही संसार है ।॥ २८ ॥ 
आगे बतलाते हैं कि अशुद्ध परिणतिरूप संसारमें जीवके साथ पुदूगलका सम्बन्ध किस 
प्रकार होता है जिससे कि उसे सनुष्यादि पर्याय धारण करना पड़ते हैं-- 
आदा कम्ममलिमसी परिणासं लहदि कम्मसंजुत्त । 
तत्तो सिलिसदि कम्मं तम्हा कम्म॑ं तु परिणामों ॥ २९॥ 
यह जीव अनादिबद्ध कर्मोसे मलिन होता हुआ कमंसंयुक्त परिणामको प्राप्त होता है-- 
मिथ्यात्व तथा राग द्वेषादि. रूप विभाव दशाको प्राप्त होता है और उस विभाव दशासे 
पुद्गलात्मक द्रव्य कर्मके साथ सम्बन्धको प्राप्त करता है इससे यह सिद्ध हुआ कि भावकर्मरूप 
आत्माका सराग परिणाम ही कर्मका कारण होनेसे कम कहलाता है। 
यह जीव अनादि कालसे कर्ममलकलड्डूसे दूषित होकर मिथ्यात्व तथा राग द्वेषादि रूप 
परिणमन करता है उसके फलस्वरूप इसके साथ द्वव्यकमंका सम्बन्ध हो जाता है और जब उसका 
उदय आता है तब इसे मनु ष्यादि पर्यायोंमें भ्रमण करना पड़ता है। यह द्रव्यकर्म और भावकर्मका 
कार्यकारणभाव अनादि कालसे चला आ रहा है इसलिये इतरेतराश्रय दोषकी आशा नहीं करना 
चाहिये ॥॥| २५ |। 
अब यह सिद्ध करते हैं कि यथार्थमें आत्मा द्वव्यकर्मोका कर्ता नहों है-- 


परिणामों सयमादा सा पुण किरियत्ति होइ जीवमया | 
किरिया कम्मत्ति सदा तम्हा कम्मस्सण दु कचा ॥३०॥ 


जीवका जो परिणाम है वह स्वयं जीव है--जीवरूप है, उसकी जो क्रिया है वह भी जीवसे 
निवृत्त होनेके कारण जीवमयी है। और चूँकि रागादि परिणतिरूप क्रिया ही कर्म--भावकर्मे 
मानी गई है अतः जीव उसीका कर्ता है पुद्गलरूप द्रव्य क्मेका कर्ता नहीं है । 
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कर्ता और कर्मका व्यवहार स्वद्रव्यमें ही हो सकता है इसलिये जीव रागादिभाव कर्मका 
ही कर्ता है पुद्गलरूप द्रव्यकर्मका कर्ता नहीं है। भावकर्म जीवकी निजकी अशुद्ध परिणति है और 
द्रव्यकर्म पुद्गल द्रव्यकी परिणति है| तत्त्वदृष्टिसि दो विजातीय द्रव्योंमें कर्ताकर्म व्यवहार त्रिकालमें 
भी संभव नहीं है ॥ ३० ॥ 
अब्न आत्मा जिस स्वरूप परिणम्न करता है उसका प्रतिपादन करते हैं-- 
परिणमदि चेयणाएं आदा पुण चेदणा तिधामिसदा | 
सा पुण णाणे कम्से फहम्पि वा कम्मणो भणिदा ॥ ३१॥ 
आत्मा चेतना रूप परिणमन करता है और वह चेतना ज्ञान कर्म तथा कर्मफलके भेदसे 
तीन प्रकारकी मानती तथा कही गई है। 
जीव चाहे शुद्ध दशामें हो और चाहे अजुद्ध दशामें | प्रत्येक दशामें वह चेतना रूप ही 
परिणमन्त करता है| वह चेतना ज्ञानचेतना कर्मचेतना और कर्मफल चेतनाके भेदसे तीन प्रकार 
की कही गई है ॥ ३१ ॥ 
आागे उक्त तीन चेतनाओंका स्वरूप कहते हैं-- 
णाणं अत्थवियप्पो कम्म॑ जीवेण सं समारद्ध । 
तमणेंगविधं भणिदं फलतत्ति सोक्‍्खं॑ व दुक्खं वा॥३२॥ 
पदार्थंवा विकल्प- स्वपरका भेद लिये हुए जीवाजीवादि पदार्थों का तत्तदाकारसे जानना 
ज्ञान है, जीवने जो प्रारम्भ कर रखा है वह कर्म है, वह कर्म शुभाशुभादिके भेदसे अनेक प्रकारका 
है और सुख अथवा दु:ख कर्मका फल है। 
जिस प्रकार दर्पण एक ही कालमें घटपदादि विविध पदार्थोको प्रतिविम्बित करता है उसी 
प्रकार ज्ञान एक ही कालमें स्वपरका भेद लिये हुए विविध पदार्थोको प्रकट करता है। इस प्रकार 
आत्मा का जो ज्ञान भाव रूप परिणमन है उसे ज्ञान चेतना कहते हैं । जीव, पुद्गल कर्मके निमित्त 
से प्रत्येक समय जो शुभ अशुभ आदि अनेक भेदोंको लिये हुए भाव कमंरूप परिणमन्त करता है उसे 
कर्म चेतना कहते हैँ तथा जीव, अपने-अपने कर्मवन्चके अनुरूप जो सुल् दुःखादि फलोंका अनुभव 
करता है उसे कर्मफल चेतना कहते हैं ॥ ३२ ॥ 


आगे ज्ञान कर्म और कर्मके फल अभेद नयसे आत्मा ही है इसका नि३चय करते हैं-- 
अप्पा परिणामप्पा परिणामों णाणकम्मफलभावी | 
तम्हा णाणं कम्म॑ फल च आदा मुणेंदव्वो ॥ ३३॥ 


भात्मा परिणाम स्वरूप है--परिणमन करना आत्माका स्वभाव है और वह परिणाम ज्ञान, 


कर्म और कर्मफल रूप होता है इसलिये ज्ञान कर्म तथा फल ये तीनों ही आत्मा हैं ऐसा मानना 
चाहिये । दे 


यद्यपि भेद नयसे आत्मा परिणामी है और ज्ञानादि परिणाम हैं, आत्मा चेतक अथवा-वेदक्‌ 


१४८ कुन्दकुन्द-भारती 
है और ज्ञानादि चेत्य अथवा वेद हैं तथापि अभेद नयकी विवक्षासे यहाँ परिणाम और परिणामीको 
एक मानकर ज्ञानादिको आत्मा कहा गया है ऐसा समझना चाहिये ॥ ३३ | 
आगे इस अभेद भावनाका फल शुद्ध त्मतत्त्वकी प्राप्ति है यह बतलाते हुए द्रव्यके सामान्य 
कथनका संकोच करते हैं--- 
कत्ता करणं कम्म॑ फल च अप्पत्ति णिच्छिदों समणो । 
परिणम॒दि णेव अण्णं जदि अप्पाणं लह्॒दि सुद्धं ॥३४७॥ 
कर्त्ता करण कर्म और फल आात्मा हो हैं ऐसा निर्चय करनेवाला मुनि यदि अच्ष्य द्वव्यरूप 
परिणमन नहीं करता है तो वह शुद्ध आत्माको प्राप्त कर लेता है ॥ २३४ || 
इस प्रकार द्रव्य सामान्यका वर्णन पूर्ण कर अब द्रव्यविशेषका वर्णन प्रारम्भ करते हुए सर्व॑- 
प्रथम द्रव्यके जीव और अजीब भेदों का निरूपण करते हैं-- 
दव्व॑ जीवसजीवं॑ जीवोी पुण चेदणोपयोगमयो । 
पोग्गलद॒व्वप्पमुहूं॑ अचेद्णं हवदि य अजीब ॥ ३५॥ 
द्रव्यके दो भेद हैं जीव और अजीव | इनमेंसे जीव चेतनामय और उपयोगमय है तथा 
पुद्गलद्रव्यको आदि लेकर पाँच प्रकारका अजीव चेतनासे रहित है। 


पदा्थंकों सामान्य-विशेषरूपसे जाननेकी जीवकी जो शक्ति है उसे चेतना कहते हैं और उस 
शक्तिका ज्ञानदर्शनरूप जो व्यापार है उसे उपयोग कहते हैं । ज्ञान और दर्शनके भेदसे चेतना तथा 
उपयोग दोनोंके दो दो भेद हैं। यह द्विविध चेतना और द्विविध उपयोग जिसमें पाया जावे उसे 
जीव द्रव्य कहते हैं और जिसमें उक्तचेतना तथा तन्मूछक उक्त उपयोगका अभाव हो उसे अजीव- 
द्रव्य कहते हैं । अजीवद्रव्यके पाँच भेद हैं--१ पुद्गल २ घमं ३ अधर्म ४ आकाश और ५ काल ॥ ३५ ॥ 
आगे लोक ओर अलोकके भेदसे द्र्यके दो भेद दिखलाते हैं-- 


पुग्गलजीवणिबद्धो धम्माधम्मत्यिकायकालड्टो । 
वद्ददे आयासे जो छोगो सो सब्बकाले हु ॥३६॥ 
अनन्त आकाशझमें जो क्षेत्र पुदगल तथा जीवसे संयुक्त और धर्मास्तिकाय अधर्मास्तिकाय 


एवं कालसे सहित हो वह सर्वकाल--अतीत अनागत तथा वर्तमान इन तीनों काछोंमें छोक कहा 
जाता है। 


इस गाथामें लोकका लक्षण कहा गया है अत्तः पारिशेष्यात्‌ अछोकका लक्षण अपने आप 
प्रतिफलित हो जाता है । जहाँ केवल भाकाश हो आकाश हो उसे अलोक कहते हैं ॥ ३६॥ 


आगे क्रिया और भाव को अपेक्षा द्रव्योंमें विशिषता बतलाते है'-- 
उप्पाददिदिभंगा पोग्गलजीवप्पगस्स लोगस्स | 
परिणामों जोयंते संघादादो व भेदादो ॥ ३७॥ 
१३. परिणामादो । २. जायदि ज० बु० | 


अश्वचनसार १४५ 


पुद्गल और जीव स्वरूप लोकके उत्पाद व्यय और श्रौव्य परिणामसे--एक समयवर्त्ती अथ॑- 
पर्यायसे, संघातसे--मिलनेसे तथा भेदसे--बिछुड़नेसे होते हैं । 
संसार के प्रत्येक पदार्थो्में उत्पाद व्यय और श्रौव्य स्वरूप परिणमन होता रहता है। वह 
परिणमन बकिन्‍्हींमें भावरूप होता है और किन्‍्हीं में क्रिया तथा भाव दोनों रूप होता है। अगुरु- 
लघु गुणके निमित्तसे प्रत्येक पदार्थेमें जो समय समय पर शक्तिके अंशोंका परिवततत होता है उसे 
भाव कहते हैं और प्रदेश परिस्पन्दात्मक जो हलन-चलन है उसे क्रियां कहते हैं। जीव और पुद्गल 
द्रव्यमें क्रिया तथा भाव दोनों रूप परिणमन होता है परन्तु आकाश, धमं, अधर्म और काल इन 
द्रव्योंमें सदा भाव रूप हो परिणमन होता है। जीवमें भी संसारी जीवके ही क्रिया रूप परिणमन 
* होता है मुक्त जीवके मुक्त होनेके प्रथम समयको छोड़कर अन्य अनन्तकाल तक भावरूप- ही परिण- 
मन होता है। इस प्रकार क्रिया और भावकी अपेक्षा जीवादि द्रव्योंमें विशेषता है ॥ ३७॥ 
आगे गुणोंकी विशेषतासे ही द्वव्यमें विशेषता होती है यह सिद्ध करते हैं-- 
लिंगेहिं जेहिं दव्व॑ जीवमजीबवं॑ च हवदि विण्णादं | 
ते तब्मावविसिट्ठा मुत्तामत्ता शुणा णेया॥ ३८॥ 


जिन चित्नोंसे जीव अजीव द्रव्य जाना जाता है वे द्रव्य भावसे विशिष्ट अथवा अविशिष्ट 
मूतिक और अमूर्तिक गुण जानना चाहिये । 

ते तब्भाव विसिद्वा' यहाँ पर दोनों ही वृत्तिकारोंने 'तब्भाव विसिद्ठा! और “अतब्भाव 
विसिद्वा/ इस प्रकार दो पाठ मानकर वृत्ति लिखी है जिसका अभिप्राय यह है। द्रव्य और गुणमें 
आधार आधेय अथवा लक्ष्य लक्षणभाव हैं । द्रव्यमें गुण रहते हैं अथवा गुणोंके द्वारा द्वव्यका परि- 
ज्ञान होता है। भेद नयसे जिस समय विचार करते हैं उस समय द्रव्य द्रव्यरूप ही रहता है और 
गुण गृुणरूप ही । द्रव्य गुण नहीं होता और गुण द्रव्य नहीं हो पाता इसलिये यहाँ गुणोंको विशेषण 
दिया गया है कि वे अतदभावसे विशिष्ट हूँ अर्थात्‌ द्रव्यत्व भावसे विशिष्ट नहीं हें--जुदे हैं। और 
अभेद नयसे जब विचार करते हैँ तब प्रदेश भेद नहोनेसे द्रव्य और गुण एकरूप ही दृष्टिगत होते हैं इस- 
लिये इस नथ विवक्षासे गुणोंको विशेषण दिया गया है कि वे तखड्भावसे विशिष्ट हैं अर्थात्‌ द्रव्यके स्‍्वभावसे 
विशिष्ट हैं द्रव्यरूप ही हैं उससे जुदे नहीं हैं। जो द्रव्य जेसा होता है उसके गुण भी बसे हो होते 
हैं इसलिये मूतंद्र व्यके गुण मूतं होते हैं--इन्द्रियग्राह्म होते हैं जेसे कि पुदुगलके रूप रस गन्ध स्पर्श 
और अमूर्ं द्रव्यके गुण अमूर्त होते हैँ--इन्द्रियोंके द्वारा अग्राह्म होते हैं जेसे कि जीवके ज्ञान 
दर्शंनादि ॥| ३८ ॥। 

आगे घृत॑ और अमृत गुणोंका लक्षण ग्रन्थकार स्वयं कहते हैं-- 

मुत्ता इंदियग्रेज्ञा पोग्गलदव्वप्पा अणेगविधा | 
दव्याणममुत्ताणं गुणा अमुत्ता मुणेदव्वा ॥३९॥ 
दे मृत गुण इन्द्रियोंके द्वारा ग्राह्म हैं, पुदुगलद्वव्यात्मक हैं.और अनेक प्रकारके हैँ तथा अमूत्तिक 
व्योंके गुण अमूतिक हैं इन्द्रियोंके द्वारा अग्राह्म हैं ऐसा जानना चाहिये ॥ ३० ॥ 
१. अणेयविहा ज० वु०॥ 


१५० कुन्दकुन्द-भा रती 
अब मृतं पुद्गल द्रव्यके गुणोंक्ों कहते हैं-- 
वण्णरसगंधफासा विज्जंते पु्गलस्स सुहुमादो । 
पुढवीपरियंतस्स य सहो सो पोग्गलो चित्तो ॥४०॥ 
सुक्ष्म-परमाणुसे लेकर महास्कन्ध पृथिवी पर्यन्त पुदूगलके रूप रस गन्ध और स्पर्श ये चार 
प्रकारके गुण विद्यमान रहते हैं। इनके सिवाय अक्षर अनक्षर आदिके भेदसे विविध प्रकारका जो 
शब्द है वह भी पौदगल है--पुद्गल सम्बन्धी पर्याय है। 


कर्ण इन्द्रियके द्वारा ग्राह्मय होने तथा भित्ति आदि मूर्तं पदार्थोके द्वारा रुक जाने आदिके 
कारण शब्द मूतिक है परन्तु रूप रस गन्ध और स्पर्शंके समान वह पुद्गलमें सदा विद्यमान नहीं 
रहता इसलिये गुण नहीं है । शब्द परमाणुमें भी नहीं रहता किन्तु स्कन्धमें रहता है अर्थात्‌ स्कतन्धों- 
के पारस्परिक आाघातसे उत्पन्न होता है इसलिये पुद्गलका गुण न होकर उसकी पर्याय है | ४० ॥ 
अब अन्य पाँच असृतंद्रव्योंके गुणोंका वर्णन करते हैं--- 
आगासस्सवगाहोी..._ धम्मदवस्स गमणहेदुत्तं | 
धस्मेद्रदव्वरस हु ग्रुणी पुणो ठाणकारणदा ॥४१॥ 
कालस्स वइ्णा से ग्ुणोवओगोत्ति अप्पणो भणिदों । 
णेया संखेवादो गुणा हि. मुत्तिप्पहीणाणं | ४२ ॥ जुगलं ॥ 
आकाशद्रव्यका अवगाह, धर्मंद्रव्यका गमनहेतुत्व, अधमं द्रव्यका स्थिति हेतुत्व, कालब्रव्यका 
वर्तना और जीव द्रव्यका उपयोग गुण कहा गया है। इस प्रकार अमूतंद्रव्योंके गुण संक्षेपसे जानना 
चाहिये | 
पुद्गलको छोड़कर अन्य पाँच द्रव्य अमूतिक हैं इसलिये उनके गुण भी अमूर्तिक हैं। न 
उन द्रव्योंका इन्द्रियोंके द्वारा साक्षात्‌ ज्ञान होता है और न उनके गणोंका। समस्त द्रव्योंके लिये 
अवगाहन--स्थान देना आकाश द्रव्यका गुण है। यद्यपि अछोकाकाशमें आकाशकों छोड़कर ऐसा 
कोई द्रव्य नहीं है जिसके लिये वह अवगाहन देता हो तो भी शक्तिकी अपेक्षा उसका गुण रहता हो 
है । जीव और पुद्गलके गंमनमें सहायक होना धर्म द्वव्येका गुण है, उन्होंकी स्थितिमें निमित्त 
होना अधर्म द्वव्यका गुण है, समय-समय प्रत्येक द्वव्योंकी पर्यायोंके बदलनेमें सहायक होना काल 


द्रव्यका गुण है, और जीवाजीवादि पदार्थोको सामान्य विशेष रूपसे जानना जीवद्रव्यका गण है। 
यह आकाशादि पाँच अमूर्तिक द्रव्योंके असाधारण गुणोंका संक्षिप्त विवेचन है ॥ ४१-४२ ॥ 


आगे छह ब्रव्योमें प्रदेशवत्त्त और अप्रदेशवत्त्वकी अपेक्षा विशेषता बतलाते हैं-- 
जीवा पोग्गलकाया धम्माउधम्मा पुणा ये आगास। 
देसेहिं. अंसंखादा णत्थि पदेसत्ति कालस्स ॥ ४३॥ 





१. पुग्गछकाया। २. आयासं | ३. सपदेसेहिं | ४. असंख्या ज० बु०। 


प्रंवंचंनसारं १५१ 
जीव पुद्गल धर्म अधर्म और आकाशर्में पाँच द्रव्य प्रदेशोंकी अपेक्षा असंख्यात हैं 
भर्थात्‌ इनके असंख्यात प्रदेश हैं और कालद्रव्यके प्रदेश नहीं है। कालद्रव्य एक प्रदेशात्मक है 
अतएव उससें द्वितीयादि प्रदेश नहीं हैं ।। ४३ ॥।* 
अब प्रदेशी और अप्रदेशी द्रव्य कहां रहते हैं इसका विवेचन करते हैं-- 
लोगालोगेसु णमो धम्माधम्मेहि आददो छोगो । 


सेसे पहुच्च काछो जीवा पृण पोग्गला सेसा॥४४॥ 

आकाश, लोक और अकोक दोनोंमें व्याप्त है, धर्म और अधर्मके द्वारा लोक व्याप्त है अर्थात्‌ 
ये दोनों समस्त लछोकमें फेलकर रह रहे हैं। शेष रहे जीव पुदगल और काल सो ये तीनों विवक्षा- 
बश लोकमें व्याप्त हैं | कालद्रव्य स्वयं एक प्रदेशी है इसलिये लोकके एक प्रदेशमें रहता है परच्तु 
ऐसे कालद्रव्य गणनामें असंख्यात हैं और लोकाकाशके प्रत्येक प्रदेशपर रहते हैं इसलिये अनेक 
कालाणुओंकी अपेक्षा काल द्रव्य समस्त लोकमें स्थित है। एक जीव द्रव्यके जसंख्यात प्रदेश हैं 
और संकोच विस्तार रूप स्वभाव होनेसे वे छोटे बड़े शरीरके अनुरूप लोकके असंख्यातवें भागमें 
अवस्थित रहते हैं । लोक पुरण समुद्धातके समय लोकमें भी व्याप्त हो जाते हैं। परन्तु वह अवस्था 
किन्‍्ही जीवोंके समयमात्रके लिये होती है। अधिकांश काल शरीर प्रमाणके अनुरूप लोकाकाशमें 
ही रहकर बीतता है। यह एक जीव द्रव्यकी अपेक्षा विचार हुआ | नाना जीवोंकी अपेक्षा जीव 
द्रव्य समस्त लोकमें व्याप्त है। पुद्गल द्रव्यका अवस्थान लोक के एफ प्रदेशसे लेकर समस्त लोक 
में हैं। पुद्गलोंमें वस्तुतः द्रव्य संज्ञा परमाणुओंको हैं। ऐसे परमाणुरूप पुद्गलद्वव्य अनन्तानन्त हैं। 
परमाणु एक प्रदेशी है इसलिये वह छोकके एक ही प्रदेशमें स्थित रहता है परन्तु जब वह परमाणु 
अपने स्तिग्ध और रूक्षगुणके कारण अन्य परमाणुओंके साथ मिलकर स्कन्ध हो जाता है तब छोक 
के एकसे अधिक प्रदेशोंको व्याप्त करने लगता है। ऐसा नियम नहीं है कि लछोकके एक प्रदेशमें एक 
ही परमाणु रहे। यदि ऐसा नियम मान लिया जावे तो छोकके असंख्यात प्रदेश्षोंमें असंख्यातसे 
अधिक परमाण्‌ स्थान नहीं पा सकेंगे | नियम ऐसा है कि परमाणु एक ही प्रदेशमें रहता है परन्तु 
उस एक प्रदेशमें संख्यात-असंख्यात--अनन्त परपाणुओंसे निर्मित स्कन्ध भी स्थित हो सकते हैं । 
पुद्गल परमाणुओंमें परस्पर अवगाहन देनेकी सामथ्यें होनेके कारण उक्त मान्यतामें कुछ भी 
आपत्ति नहीं आती । इस प्रकार स्कन्बकी अपेक्षा अथवा अनन्तानन्त परमाणुओंकी अपेक्षा पुद्गल 
द्रव्य भी समस्त लोकमें व्याप्त होकर स्थित है। सारांश यह हुआ कि काल जीव और पुद्गल ये 


तीन द्रव्य, एक द्रव्यकी भपेक्षा लोकके एक देशमें और अनेक द्रव्यकी अपेक्षा सर्व लोकमें 
स्थित हैं ॥ ४४ ॥ 


आगे इन ब्रव्योंमें प्रदेशवत्त्त और अप्रदेशवस्वकी संभवता दिखाते हैं-- 
3 ० £: ० $ ९ है 
जंध ते जम्रप्पद्सा तथण्पदसा हवांत सेसाणं | 
अपदेसोी परमाणू तेण पदेसुब्भभो भणिदों ॥४५॥ 


अल्प रत 2४-०7 
२. ४४ वीं गाथाके वाद ज० बु० में निम्नांकित गाथा अधिक व्यास्यात है-- 
'एदाणि पँच दब्धाणि उज््ियकालं तु अत्थिकायत्ति । 
भण्णंते काया पुण बहुष्पदेसाणग पचयत्तं ॥! 
२-३-४. जह ते णहृप्पदेसा तहप्पदेसा ज० वु० । 


१५४ कुन्दकुन्द-भारती 


जिस प्रकार आकाझमें प्रदेश होते हैं उसी प्रकार शेष--धर्म, अधर्म और एक जीव द्रव्य तथा 
पुद्गलके भी प्रदेश होते हैं । परमाणु स्वयं अप्रदेश है--द्वितीयादि प्रदेशोंसे रहित है परन्तु उससे 
ही प्रदेश्ञोंकी उत्पत्ति कही गई है। 
पुद्गलका परमाणु आकाशके जितने क्षेत्रको रोकता है उसे आकाशका एक प्रदेश कहते हैं ।. 
ऐसे प्रदेश आकाशमें अनन्त हैं। एक प्रदेश प्रमाण आकाशंमें विद्यमान धर्मं अधर्म द्रव्यके अंश एक 
प्रदेश कहलाते हैं। ऐसे प्रदेश धर्म अधम्म द्रव्यमें असंख्यात हैं। इसी प्रकार जीव और पुद्गलमें भी 
प्रदेशोंका सदभाव समझ लेना चाहिए। एक जीव द्र॒व्यमें असंख्यात प्रदेश हैं तथा पुदगलमें रकन्धकी 
अपेक्षा संख्यात अप्व॑ख्यात और अनन्त प्रदेश हैं। परमाणु एक प्रदेशात्मक है। इस प्रकार सब 
द्रव्योंमें प्रदेशका व्यवहार परमाणु जन्य ही है ॥ ४५ ॥ 
अब कालाणु प्रदेश रहित ही है इस बातका नियम करते है -- 
समओ दु अप्पदेसो परदेसमेत्तरस दव्वजादस्स । 
वद्विददोी सो वहंदि परदेसमागासदव्वस्स ॥ ४६॥ 
समय अप्रदेश है--द्वितीयादि प्रदेशोंसे रहित है। जब एक प्रदेशात्मक पुद्गलजातिरूप 
परमाणु मन्द गतिसे आकाश द्रव्यके एक प्रदेशसे दूसरे श्रदेशके प्रति गमन करता है तव उस समय 
की उत्पत्ति होती है । 
यहाँ काल द्वव्यकी समय पर्याय और उसका उपादान कारण कालाणु दोनोंको एक मानकर 
कथन किया है ॥ ४६ ॥ 
अब काल पदार्थके द्रव्य और पर्यायका विइलेषण करते है-- 


वद्विददों तं देसं तस्सम समओ तदो परो पुव्वो । 
जो अत्थोी सो कालो समओ उप्पण्णपड्ंसी || ४७॥ 


आकाशके उस प्रदेशके प्रति मन्दगतिसे जाने वाले परमाणुके जो काल रूंगता है उसके 
बराबर सुक्ष्मकाल है। काल द्रव्यकी पर्याय भूत समय कहलाता है और उसके आगे तथा पहले 
अन्वयीरूपसे स्थिर रहने वाला जो पदार्थ है वह काल द्रव्य है। समय वतंमान पर्यायकी अपेक्षा 
उत्पन्न प्रध्वंसी है--उत्पन्न होकर नष्ट होता रहता है ॥ ४७ ॥ 

अब आक्काशके प्रदेशका लक्षण कहतें हें-- 


ओगासमणुनिविट्ट. आगासपदेससण्णया भणिदं | 
सब्वेसि च अणृणं सक्‍कदि त॑ देदुमवकासं ॥ ४८॥ 
परमाणुसे रोका हुआ जो आकाद है वह आकाशका प्रदेश इस नामसे कहा गया है। वह 


आकाशका एक प्रदेश अन्य सब द्रव्योंके प्रदेशोंको तथा परम सुक्ष्म अवस्थाको प्राप्त हुए अनन्त 
पुद्गल स्कन्धोंको अवकाश देनेमें समर्थ है ॥ ४८ ॥ 


१. समयपर्यायस्थोपादानकारणत्वात्समय: कालाणुः ज० वृ० । २. आयास-ज०्बृ ० । ३. आयास-ज० बृ० । 
४. शेप पच्च द्रव्य प्रदेशानां परम सौक्न्य परिणतानन्त परमाणु स्कन्धानाञऊच ज० व्‌ ० । 


प्रचचनसार १५३ 
आगे ति्॑बप्रचण और ऊध्व॑प्रचयका लक्षण कहते हैं-- 


एकी व दुगे बहुगा संखातीदा तदो अणंता य। 
दव्वाणं च पढ़ेसा संति हि. सम्रयत्ति कालस्स ॥४९॥ 
कालद्रव्यको छोड़कर शेप पाँच द्रव्योंके प्रदेश एक दो बहुत अर्थात्‌ संख्यात, असंख्यात और 
उसके बाद अनन्त तक ययायोग्य होते हैं परन्तु कालद्रव्यका समय पर्यायरूप एक ही प्रदेश है । 
प्रदेशोंके समूहको तियेक्प्रचय और क्रमवर्ती समयोंके समूहको ऊषध्व॑त्ताप्रचय कहते हैं । 
ऊध्वंताप्रचय सभी द्रव्योंमें होता है परन्तु तियंवग्रचय उन्हीं द्वव्योंमें सम्भव है जिनमें कि अमेक 
प्रदेश पाये जाते हैं। यत्त: कालद्रव्य एकप्रदेशी है अतः उसमें तिय॑क्प्रचय नहीं होता केवल 
उध्वंत्ताप्रचण ही होता है ॥ ४९ ॥ 
अब कालद्रव्यमें जो ऊरध्वप्रचण होता है बह निरनन्‍्वय नहीं होता किन्तु द्रव्यपनेसे अन्चयी 
रूप-प्रवरूप होता है यह सिद्ध करते हँ-- 
उप्पादों पद्ंसो विज्जदि जदि जस्स एकसमयमस्मि | 
समयस्स सोधवि सम्रओ सभावससवद्धिदों हवदि |॥७०॥| 
जिस कालाणुरूप समयका एक ही समयमें उत्पाद और व्यय होता है वह समय भी--काल 
पदार्थ भी अपने स्वभावमें अवस्थित रहता है । 
कालाणु द्रव्य होनेके कारण भ्रुवरूप रहता है और उसमें समयरूप पर्यायोंका उत्पाद तथा 
व्यय होता रहता है। मन्दगतिसे चलनेवाला पुद्गल परमाणु जब पूर्व काछाणुको छोड़कर उत्तर- 
वर्ती कालाणुके पास पहुँचता है तब नवीन समय पर्यायका उत्पाद होता है ओर पूर्व समय पर्यायका 
व्यय होता है परन्तु कालाणु दोनोंमें अन्वयरूपसे विद्यमान रहता है ॥ ५० ॥ 
* आये यह सिद्ध करते हैं कि वर्तमान .ससयके समान कार द्रव्यके अतीत-अनागत सभी 
समयोंमें उत्पाद व्यप और भ्रौव्य होते हँ-- 
'एकम्मि संति समये संभवठिदिणाससण्णिदा अट्ढा । 
समयस्स सब्बकाल॑ एस हि. कालाणुसब्भावो ॥५१॥ 
एक समय पर्यायमें कालाणुरूप कालबद्रव्यके उत्पाद स्थिति तथा विनाशरूप भाव होते हैं । 
निरचयसे यह उत्पादादिन्रयरूप कालाणुका सद्भाव सदा कार विद्यमान रहता है। 


.... जिस प्रकार कालद्र॒व्य एक ही समयमें उत्पाद व्यय और श्रौव्यरूप परिणमन करता है उसी 
प्रकार सब समयमें परिणमन्त करता है॥ ५१ ॥ 





१. एगम्हि ज० बु० । 
२० 


९५४ कुन्दकुन्द-भारती 
आगे, कालब्रव्य अप्रदेश है इसका यह अर्थ नहीं है ' कि उसमें एक भी प्रदेश नहीं होता। 
यहाँ अप्रदेशका अर्थ एकप्रदेशी है। यदि कालद्रव्यको एकप्रदेशी न साना जावे तो उत्तका 
अस्तित्व ही सिद्ध नहीं हो सकेगा । यह बतलाते हैं-- 
जस्स ण संति पदेसा पदेसमेत् व तच्चदो णाहुं। 
सुण्ण॑ जाण तमत्थं अत्थंतरभृदमत्थीदो ॥ ५२॥ 
जिस द्रव्यमें बहुत प्रदेश नहीं हैं अथवा जो परमार्थसे एकप्रदेशी भी नहीं जाना जा सकता 
है अर्थात्‌ जिसमें एक प्रदेश भी नहीं है अस्तित्वसे वहिभूत उस पदार्थकों तुम शून्य जानो । 


पदा्थेका अस्तित्व उत्पाद व्यय औौर श्रौव्यसे होता है तथा उत्पाद व्यय और अक्रौव्य प्रदेशों 
पर निर्भर हैं अतः जिस द्रव्यमें एक भी प्रदेश नहीं होगा उसका अस्तित्व सिद्ध नहीं हो सकता | 
यतः कालद्रव्य अस्तित्व रूप है अतः उसे एकप्रदेशी मानना चाहिये। अप्रदेशका अर्थ द्वितीयादि 
प्रदेशसे रहित समझना चाहिये ॥ ५२ ॥। 


इस प्रकार ज्ञेय तत्त्वको कहकर अब ज्ञान ज्ञेयके विभागसे आत्माका निश्चय करना चाहते 
हैं अतः सर्वप्रथम आत्माको परभावोंसे जुदा करनेके लिये उसके व्यवहार जीवत्वके कारण 
दिखलाते हैं-- 
सपदेसेहिं समग्गो लोगो अंट्वेहिं णिड्टिदों णिच्चों। 
जो त्त जाणदि जीवों पाणंचदुक्‍्काहिसंबडद्धो ॥ ५३॥ 
यह लोक अपने प्रदेशोंसे परिपृर्ण है, जीवाजीवादि पदार्थेसि भरा हुआ है और नित्य है इसे 
जो जानता है तथा इन्द्रिय, बल, आयु और इ्वासोच्छवास इन चार प्राणोंसे संयुक्त है वह जीव है। 
यद्यपि जीव, निश्चयसे स्वतः सिद्ध परम चेतन्यरूप निश्चय प्राणसे जीवित रहता है तथापि 
यहाँ व्यवहारकी अपेक्षा उसे इन्द्रियादि चार बाह्य प्राणोंसे जीवित रहनेवाला बतलाया है। वह 


भी इसलिये कि इस सर्वंगम्य बाह्य प्राणोंसे अल्पज्ञ मनुष्य भी जीवको छोकके अन्य पदार्थोंसे 
अत्यन्त भिन्न समझने लगें ॥ ५३ ॥ 


अब वे चार प्राण कोन हैं ? यह स्वयं प्रन्थकार बतलाते हैं-- 
इंदियपाणो य तथा बलपाणों तह य आउपाणो य | 


आणप्पाणप्पाणो जीवाणं होंति पाणा ते॥५४॥ 


स्पृशन, रसना, ध्राण, चक्ष और कर्ण ये पाँच इन्द्रिय प्राण, इसी प्रकार मनोबल, वचनबल 
और कायवल ये तीन बल प्राण, इसी प्रकार आयप्राण और द्वासोच्छवास प्राण ये जीवोंके ( चार 
अथवा दश ) प्राण होते हैं । 


१. पाणचउक्क्रेण संबद्धो, ज० बु० । 


प्रवचनसार . १५५ 
जिनके संयोगसे जोव जीवित और वियोगसे मृत कहलावे उन्हें प्राण कहते हैँ । ऐसे प्राण 
अमेद विवक्षासे चार और भेद विवक्षासे दश होते हैँ ॥। ५४ ॥१ 

अब जीव दाव्दको निर्रुक्त पूर्वक यह बतलाते हैं कि प्राण जीवत्वके कारण हैं तथा 

पौद्गलिक हँ-- 
पाणेहिं चदुढ़िं जीवदि जीवस्सदि जो हि जीविदो पुव्च॑ । 
सी जीवों पाणा पुण पोग्गलद॒व्वेहिं. णिव्वत्ता ॥ ५७॥। 

जो पूर्वोक्त चार प्राणोंसे वरतमानमें जीवित है, आगे जीवित होगा और पहले जीवित था 
वह जीव है । वे सभी प्राण पुद्गल द्रव्यसे रचे गये हैं । 

'यः प्राण: जीवति स जीव:” जो प्राणोंसे जीवित है वह जीव है यह वर्तमान प्राणियोंकी 
अपेक्ना निरुक्ति है। 'यः प्राण: जीविष्यति स जीव: जो प्राणोंसे जीवित होगा वह जीव है। यह 
विग्रह गतिमें स्थित जीवोंकी अपेक्षा निरुक्ति है और 'यः प्राणेरजीवत्‌ स जीव: जो प्राणोंसे जीवित 
था वह जीव है यह मुक्त जीवोंकी अपेक्षा जीवकी निरुक्ति है ऐसा समझना चाहिये ॥ ५५॥ 

अब प्राण पौद्गलिक हैं इस बातको स्वतन्त्रढूपसे सिद्ध करते हैं-- 

जीवो पाणणिवद्धी वद्धो मोहादिएहिं कम्मेहिं। 
उबझुंजं कम्मफर्ल॑ वज्ञ्ञदि अण्णेहिं. कम्मेहिं ॥ ५६॥ 

मोह आदि पौदगलिक कर्मोसे बँधा हुआ जीव पूर्वोक्त प्राणोंसे बद्ध होता है और उनके 
सम्बन्धसे ही कर्मोके फछको .भोगता हुआ अन्य ज्ञानावरणादि पौदगलिक कर्मोसे बद्ध होता है। 

यतः प्राणोंके कारण और कार्य दोनों ही पौदूगलिक हैं अतः प्राण भी पौद्गलिक ही हैं--- 
पुद्गलसे निष्पन्न हैं ऐसा जानना चाहिये ॥ ५६॥ 

* अब प्राण पौद्गलिक कर्मके कारण हें यह स्पष्ट करते हेँ-- 
पाणावाध॑ जीवों मोहपदेसेहि कुणदि जीवाणं | 
जदि सो हवदिे हि बंधो णाणावरणादिकस्मेहिं ॥५७॥ 

यदि वह प्राणसंयुक्त जीव, मोह तथा राग ह्वेषरूप भावोंसे स्वजीव और परजीवोंके प्राणोंका 

घात करता है तो उसके ज्ञानावरणादि कर्मसे बन्ध होता है। 


यह जीव इन्द्रियादि प्राणोंके ढ्वारा कमंफछको भोगता है, उसे भोगता हुआ मोह तथा राग 
हेषको प्राप्त होता है, और मोह तथा राग ह्वेषसे स्वजीव तथा परजीवोंके प्राणोंका विधात करता 
है। अन्य जीवोंके प्राणोंका विधात न भी कर सके तो भी अन्तरज्भके कलुषित हो जानेसे स्वकीय- 





१. ५४वीं गाथाके वाद ज० वृ० में निम्न गाथा अधिक व्याख्यात हैं-- 
'पंचवि इंदिययाणा मणवचिकाया य तिण्णि वलपाणा। 
जाणप्पाणप्पाणो आउग्रपाणेंग होंति दस पाणा ॥|' 


१५६ कुन्दकुन्द-भा रती 
भाव प्राणोंका घात तो करता ही है। इस प्रकार संक्लिष्ट परिणाम होनेसे ज्ञानावरणादि नवीन 
कर्मोंका बन्ध करता है। इससे यह सिद्ध होता है कि प्राण पौदयलिक कर्मोके कारण हैं || ५७ ॥ 
आगे इन पौद्गलिक प्राणोंकी सन्तति क्यों चलती है ? इसका अन्तरज्भः कारण कहते हेँ-- 
आदा कम्सप्रल्िससो धारदि पाणे पुणो पुणो अण्णे | 
ण जहदि जाव ममचं देहपधायेसु विसएस ॥५८।। 


अनादि कालोन कमंसे मलिन आत्मा तब तक बार-बार दूसरे प्राणोंकी धारण करता रहता 


है जब तक कि वह शरीरादि विषयोंमें ममत्व भावको नहीं छोड़ता है 
संसार शरीर और भोगोंमें ममता वृद्धि ही प्राणोंकी सन्‍्तत्तिको आगे चलानेमें अन्तरज्छ 


कारण है ॥ ५८ ॥ 
अब पोद्गलिक प्राणोंकी सनन्‍्ततिके रोकनेमें अन्तरड्भा कारण बतलाते हैं-- 
जो इंदियादिविजई भवीय उवओगमप्पगं झादि। 
कम्मेहिं सो ण रंजदि किंह त॑ पाणा अणुचरंति ॥५९॥ 
जो इन्द्रिय विषय कषाय आदिको जीतने वाला होकर शुद्ध उपयोग रूप आत्माका ध्यान 
करता है वह कर्मोसे अनुरक्त नहीं होता फिर प्राण उसका अनुचंरण कैसे कर सकते हैं--उसके साथ 
केसे सम्बन्ध कर सकते हैं ? भर्थात्‌ चहीं कर सकते ॥| ५९ ॥ 
आगे आत्माको अन्य पदार्थेसि बिलकुल ही जुदा करनेके लिये व्यवहार जीवको चतुर्गंति 
रूप पर्यायका स्वरूप कहते हैं-- 
अत्थित्तणिच्छिदस्स हि. अत्थस्सत्थंरम्मि संशूदों । 
. अत्यो पज्जायो सो संठाणादिष्पमेदेहिं।६०॥ 
स्वलक्षणभूत स्वरूपास्तित्वसे निश्चित जीव पदार्थकी अन्य,पदार्थ--पुदुगल द्रव्यके संयोगसे 


उत्पन्न हुई जो दशा विशेष है वह पर्याय है। वह पर्याय संस्थान संहनन .आदिके भेदसे अनेक 
प्रकारकी है । 


नामकर्मादि रूप पुदुगलके साथ सम्बन्ध होने पर जीवमें नर नारकादि रूप पर्यायें उत्पन्न 
होती हैं जो अपने संस्थान संहनन आदि के भेदसे विविध प्रकारकी हुआ करती हैं । पर संयोगज 
होनेके कारण ऐसी सभी पर्यायें विभाव पर्यायें कहलाती हैं अतएव त्याज्य हैं ।। ६० ॥ 
अब जीवकी पूर्वोक्त पर्यायोंको दिखलाते हैं--- 
ण्रणारयतिरियसुरा संठाणादीहिं अण्णहा जादा। 
पज्जाया जीवाणं उदयादु हि. णामकस्मस्स ॥ ६१।। 


संसारी जीवोंकी जो नर नारक तिय॑ंब्न्च और देव पर्याय हैं वे नामकर्मके उदयसे संस्थान 
संहनन आदिके द्वारा स्वभाव पर्यायसे भिन्न विभावरूप उत्पन्न होते हैं । 


नन-+न-+-+नन+-ी-++न-नननओ-3>.3०---> 


१. घरेदि ज० वृ०१ २. उययादि दि ज० बु०। 











प्रवचनसार १५७ 


जिस प्रकार एक ही अग्नि ईन्धनके भेदसे अनेक प्रकारकी दिखती है उसी प्रकार एक ही 
आत्मा कर्मोदयवश अनेक रूप दिखाई देता है॥ ६१ ॥ 
आगे, यद्यपि आत्मा अन्य द्रव्योंके साथ संफीर्ण है--मघिला हुआ है तो भी उसका स्वरूपा- 
स्तित्व स्वपरके विभागका कारण है यह दिखलाते हैं-- 
त॑ सब्भावणिवद्धं दव्यसहाव॑ तिहा समवखादं | 
जाणदि जो सवियप्पं ण मुहदि सो अण्णदवियम्हि ||६२॥। 
जो पुरुष उस पूर्व कथित द्रव्यके स्वरूपास्तित्वसे युक्त द्रव्यगुण पर्याय अथवा उत्पाद व्यय 
प्रोव्यके भेदसे तीन प्रकार कहे हुए द्रव्यके स्वभावकों भेद सहित जानता है वह शुद्धात्म द्रव्यसे 
भिन्‍न अन्य अचेतन द्रव्योंमे मोहको प्राप्त नहीं होता । 
आत्म द्रव्यका स्वरूपास्तित्व ही उप्ते पर पदार्थेसि विविकत सिद्ध करता है ॥ ६२ ॥। 
आगे सब प्रकारसे आत्माको भिन्न करनेके लिये पर द्रव्यके संपोगका कारण दिखलाते हैं-- 
अप्पा उचओगप्पा उचओगो णाणदंसणं भणिदों | 
सो दि सुहो असुहीो वा उबओगो अप्यणों हवदि ॥६३॥ 
आत्मा उपयोग स्वरूप है, ज्ञान और दर्शन उपयोग कहे गये हैं और आत्माका वह उपयोग 
शुभ तथा अशुभ होता है। 
के आत्माके चेतन्यानुविधायी परिणामको उपयोग कहते हैं हे उस उपयोगका परिणमन ज्ञान 
दशनके भेदसे दो प्रकारका होता है। सामान्य चेतनाके परिणामको दर्शनोपयोग और विशेष 
चेतनाके परिणामको ज्ञानोपयोग कहते हूँ | आत्माका यह उपयोग अपने आपमें शुद्ध होता है परन्तु 
मोहका उदय उसे मलिन करता रहता है। जिस उपयोगके साथ मोहका उदय मिश्रित रहता है 
वह मशुद्धोपयोग कहलाता है और जो उपयोग मोहके उदयसे अमिश्रचित रहता है वह शुद्धोपयोग 
कहलाता है। मोहका उदय असंख्यात प्रकारका होता है १२ूतु संक्षेपमें उसके शुभ-अशुभके भेदसे दो 
भेद माने जाते हैं। शुद्धोपयोग कर्मवन्‍्वका कारण नहीं है परन्तु शुभ-अशुभके भेदसे विभाजित 
अजशुद्धोपयोग कर्मवन्चका कारण माना गया है। इस प्रकार आत्माका जो परद्रव्यके साथ संयोग - 
होता है उसमें उसका अशुद्धोपयोग ही कारण है ॥ ६३ ॥ 
अब कौन उपयोग किस कर्सका कारण है यह बतलछाते है-- 
उबओगो जदि हि सुहो पुण्णं जीवस्स संचयं जादि। 
असुहदो वा तंघ पावं॑ तेसिसभावे ण चयमत्थि ॥ ६४॥ 
यदि जीवका उपयोग शुभ होता"*है तो पुण्य कर्म संचय--बन्धको प्राप्त होता है और अशुभ 
होता है तो पाप कम संचयको प्राप्त होता है। उन शुभ-अशुभ उपयोगोंके अभावमें कर्मोका चय- 
संग्रह--वन्ध नहीं होता है ॥ ६४ ॥ 





१. तह ज० चु०। 


१५८ ह कुन्दकुन्द-भारती 
आगे शुभोपयोगका स्वरूप कहते है -- 
जो जाणादि जिणिंदे पेच्छदि सिद्धे तथेव अणगारे | 
जीवे य साणुकंपो उवओोगो सो सुहो तस्स ॥६७।। 
जो जीव परमभट्टारक महादेवाधिदेव श्रीअहंन्त भगवान्‌को जानता है; ज्ञानावरणादि अंष्ट 
कमंसे रहित और सम्यग्दशंनादि गुणोंसे विभूषित श्री सिद्ध परमेष्ठीको ज्ञानदुष्टिसि देखता है, उसी 
प्रकार आचाय॑ उपाध्याय और साधुरूप निष्परिग्रह गुरुओंको जानता देखता है तथा जीव मात्र पर 
दयाभावसे सहित है उस जीवका वह उपयोग शुभोपयोग कहलाता है।॥ ६५ ॥। 


अब अशुभोपयोगका स्वरूप बतलाते है-- 
विसयकसाओगाठो.. हुस्सुदिदुच्चित्तदुडगोडिजुदो । 
उग्गी उम्मग्गपरो उबओगो जर्स सो असुहो ॥६६॥ 
जीवका जो उपयोग विषय और कपषायसे व्याप्त है, मिथ्या शास्त्रोंका सुनना, आर्त॑ रौद्र 
रूप खोटे ध्यानोंमें प्रवृत्त होना तथा दुए-कुशील मनुष्योंके साथ गोष्ठी करना आदि कार्योसि युक्त 
है, हिसादि पापोंके आचरणमें उम्र है, और उन्मार्ग-विपरीत मार्गके चलानेमें तत्पर है वह अशुभो- 
पयोग है ॥ ६६॥ 
आगे शुभाशुभ भावसे रहित शुद्धोपपोगका वर्णन करते है -- 
असुहोवओगरहिंदों सुहोवछुत्तो ण अण्णदवियम्सि | 
होज्म॑ मज्ञत्थो5्ह॑ णाणप्पगमप्पपं झाए ॥ ६७॥। 
जो अशुभोपयोगसे रहित है और शुभोपयोगमें भी जो उद्यत नहीं हो रहा है ऐसा मैं आत्मा- 
तिरिक्त अन्य द्रव्योंमें मध्यस्थ होता हूँ और ज्ञानस्वरूप आत्माका ही ध्यान करता हूँ | 
जो अशुभोपयोगको पहले ही छोड़ चुका है, अब शुभोपयोगमें भी प्रवृत्त होनेके लिये जिसका 
जी नहीं चाहता, जो शुद्धात्माको छोड़कर अन्य सब द्र॒व्योंमें मध्यस्थ हो रहा है और जो निरन्तर 
सहज चैतन्यसे उद्भासित एक निजशुद्ध आत्माका ही ध्यान करता है वह शुद्धोपयोगी है। इस. 
जीवके उपयोगको शुद्धोपयोग कहते हैं । इस शुद्धोपयोग के प्रभाव से आत्मा का पर्रव्य के साथ 
संयोग छुट जाता है। इसलिये ही श्री कुन्दकुन्द स्वामोने शुद्धोपयोगी होने की भावना प्रकट की 
है ॥ ६७ ॥ 
आगे द्रीरादि परद्रव्यमें भी साध्यस्थ्यसाव प्रकट करते है -- 
णाहं देहोण मणो ण चेव वाणी ण कारणं तेसिं। 
कत्ता ण ण॑ कारयिदा अगुमत्ता णेव कत्तीणं ॥ ६८।। 
न मैं शरोर हूँ, न मन हूँ, न वचन हूँ,न उनका कारण हूँ,न उनका करने वाला हूं, न 
कराने वाला हूं और न करने वालोंको अनुमति देने वाला हूं | 





१, हि ज० वृ०। 


प्रबंचनसोर १५९, 


परम विवेकी मनुष्य जिस प्रकार शरीरसे इतर पदार्थोमें परत्व बुद्धि रखते हैं उसी प्रकार 
स्व शरीरमें भी परत्व वुद्धि रखते हैं। स्व शरोर ही नहीं उसके आश्चवय से होने वाले काय वचन 
और मनोयोगमें भी परत्व वुद्धि रखते हैँ। यही कारण है कि कुन्दकुन्द स्वामीने यहाँ यह भावना 
प्रकट की है कि में कायादि तीनों योगोंमें से कोई भी नहीं हूँ, न में इन्हें स्वयं करता हूँ, न दूसरेसे 
कराता हूँ, और न इनके करने वालोंको अनुमति ही देता हूँ ॥ ६८ ॥ 
आगे इस बातका निश्चय करते हैं कि दरीर, बचचन और सन तीनों ही परद्वव्य है-- 
देहों ये मणो वाणी पोग्गलद॒व्वप्पगत्ति णिद्दिद्वा । 
पोग्गलदव्ब॑ पि पुणो पिंडी परमाणुदव्वाणं || ६९॥। 
शरीर, मन और वचन तीनों ही पुदुगल द्रव्यात्मक हैं ऐसे कहे गये हैं भौर पुद्गल द्रव्य भी 
परमाणुरूप द्रव्योंका स्कन्घरूप पिण्ड है ॥ ६९ ॥ 
भागे आत्माके परद्वव्य तथा उसके कतृंत्वका अभाव सिद्ध करते हैं-- 
णाहं पोग्गेठमइओो ण ते मया पोग्गंला कया पिंड । 
तम्हा हि ण देहो5हं का वा तस्स देहस्स ||७०॥ 


में पुदुगलरूप नहीं हूँ और न मेरे द्वारा वे पुद्गल पिण्ड--शरीर रूप किये गये हैं | इसलिये 
निरचयसे मैं शरीर नहीं हुँ भीर न उस शरीरका कर्ता ही हूँ 
में सहज चैतन्यसे उदभासित अखण्ड चेतन द्रव्य हूँ और शरीर पुद्गलसे नि्वृत्त अचेतन 
पदार्थ है, एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कर्ता नहीं है, सभी द्रव्योंका सहज स्वभावसे शाइवतिक परिणमन 
हो रहा है। में अपने सहज जुद्ध स्वभावका हो कर्ता हो सकता हूँ, जड़ शरीरका कर्ता त्रिकाल में भी 
नहीं हो सकता, उसके कर्ता तो पुद्गल परमाणु हैं जिनके कि द्वारा शरीराकार स्कन्धकी रचना हुईं 
है।'' “इस प्रकारके विचारोंसे श्री कुन्दकुन्द स्वामीने अपनी शुद्ध आत्माको अच्य द्रव्योंसे अत्यन्त 
विभक्त सिद्ध किया है ॥ ७० ॥ 
आगे यदि आत्मा पुद्गल परसाणुओंमें शरीराक्ार परिणमन नहीं करता है तो फिर उनमें 
शरीरखूप पर्यायकी उत्पत्ति किस प्रकार होती है' इस प्रश्न का उत्तर देते हैं-- 
अपदेसो परमाण्‌ पदेसमेत्तों यः समयसदो जो। 
णिदड्डो वा लुक्खों वा दुपदेसादित्तमणु हवदि ॥७१॥ 
जो परमाणु हितीयादि प्रदेशोंसे रहित है, एक प्रदेश मात्र है और स्वयं शब्दसे रहित है, 
वह यत्त: स्निग्य अथवा रूक्ष गुणका धारक होता है अतः द्विप्रदेशादिपनेका अनुभव करता है। 
यद्यपि परमाणु एकप्रदेश रूप है तो भी वह स्तिग्ध अथवा रूक्ष गुणके कारण दूसरे पर- 
माणुओंके साथ मिलकर स्कन्ध बन जाता है। ऐसा स्कन्ध दोप्रदेशीसे लेकर संख्यात असंख्यात 
और अनन्त प्रदेशी तफ होता है। जीवका शरीर भी ऐसे ही परमाणुओंके संयोगसे बना हुआ है । 








१. पुगरू ज० वृ०। २, पुमाछा ज० वृ०। 


१६० कुन्दकुन्द-भारती 
यथार्थमें पुदगल परमाणुओंका पुञ्ज ही शरीरका कर्ता है। यह जीव मोहके उदयसे व्यर्थ ही अपने 
आपको उसका कर्ता धर्ता मानकर रागी द्वेषी होता है ॥। ७१ ॥ 
आगे परसाणुका वह स्निग्ध अथवा रूक्ष गुण किस प्रकारका है यह कहते है-- 
एगुत्तरमेगांदी अणुस्स णिद्धचणं व लुक्खत्तं | 
परिणामादोा मणिद॑ जाबव अणंतत्तमणुहवदि ॥ ७२॥ 
परमाणुमें जो स्तिग्धता और रूक्षता रहती है उसमें अगुरु-लघु गुणके कारण प्रत्येक समय 
परिणमन होता रहता है। इस परिणमनके कारण वह ॒ स्तिग्धता और रूक्षता एकसे लेकर एक 
एक अंशको वृद्धि होते-होते अनन्तपने तकका अनुभव करने लगती है ऐसा कहा गया है। 
स्निग्धता और रूक्षता पुदगलके गुण हैं। प्रत्येक गुणमें अनन्त अविभाज्य शक्तिके अंश 
होते हैं जिन्हें गुणांश या अविभागप्रतिच्छेद्य कहते हैं। अगुरुलधु गुणकी सहायता पाकर इन गुणांशों- 
में प्रत्येक समय हानि वृद्धि होती रहती है। इस हानि वृद्धिको आग्ममें पड़्गुणी हानिवृद्धि कहा 
है। उसके संख्यातभाग वृद्धि, असंख्यातभाग वृद्धि, अनन्तभाग वृद्धि, संख्यातगुणवृद्धि, असंख्यातगुण 
वृद्धि, अचन्तगुण वृद्धि, संख्यातभाग हानि, असंख्यातभागहानि, अनन्तभागहानि, संख्यात्तगु गहानि, 
असंख्यातगुणहानि और अनन्तगृणहानि इस प्रकार नाम भी हैं। स्निग्ध और रूक्ष गुणके अंशोंमें 
जव वृद्धि होने लगती है तव एक अंशसे लेकर वढ़ते-बढ़ते अनन्त अंश तक बढ़ जाते हैं और जब 
उनमें हानि होने लगती है तव घटते-धटते एक अंश तक रह जाते हैँ। परमाणुमें जब स्निग्धता 
ओर छुक्षताके अंश घटते-घटते एक अंश तक रह जाते हैँ तव वे जघन्यगुणके धारक कहलाने लगते 
हैं। ऐसे परमाणुओंका दूसरे परमाणुओंके साथ वन्ध नहीं होता । हाँ, उन परमाणुओंकी स्तिग्घता 
और रूक्षताके अंशमें जब पुनः वृद्धि हो जावेगी तब फिर वे वन्चके योग्य हो जावेंगे । परमाणुओंका 
जो परस्परमें वन्ध होता है उसमें उनकी रूक्षता और स्निग्धता ही कारण मानी गई है | परमाणुओं 
का यह वन्च अपनेसे दो अधिक गुणवालोंके साथ ही होता है ऐसा नियम है। यह वन्ध स्तिग्धका 
स्निग्धके साथ, रूक्षका रूक्षके साथ तथा स्तिग्धका रूक्षके साथ अथवा रूक्षका स्तिग्धके साथ 
होता है। दो गुणवालेका चार गुणवालेके साथ अथवा तीन गुण वालेका पाँच गुणवालेके साथ 
वन्ध होता है। इस प्रकार गुणीकी समता और विषमता दोनों ही अवस्थाओंमें वन्‍्ध होता है परच्तु 
गुणोंका दो अधिक होना आवश्यक है | जघन्य गुणवालें तथा समानगुणवाले परमाणुओोंका परस्परमें 
बन्ध नहीं होता ॥। ७२ ॥ 
आगे किस प्रकारके स्तिग्ध और रूक्षगुणसे परसाणु पिण्ड पर्यायको प्राप्त होते हें यह 
दिखलाते हैं-- 
45 पृ [कप हे 
णद्धा वा लुक्खा वा अगुपारणामा समा व विससा वा | 
सम्दो दुराधिगा जदि वज्ंति हि आदिपरिहीणा ॥७३॥ 
अपने शवक्‍त्यंशोंमें परिणमन करनेवाले परमाणु यदि स्लनिग्ध हों अथवा रूक्ष हों, दो चार 
छंह भादि अंशोंकी गिनतीकी अपेक्षा सम हों अथवा तीन पाँच सात आदि अंशोंकी गिनतीकी अपेक्षा 








१. अणुपरिणामशवब्देनात्रपरिणामपरिणता अणवो गृह्मन्ते ज० बृ० | 


परबंचनसार ... रई॥ 
विसम हों, अपने अंशोंसे दो अधिक हों और आदि अंश--जघन्य अंश से रहिते हों तो परस्पर बन्धको * 
प्राप्त होते हैं अन्यथा नहीं ॥ ७३ ॥ 
पूर्वोक्त बातको पुनः स्पष्ट करते है-- 
णिद्धत्ततेण. दुशुणी चहुशुणणिद्धवेण वंधमणुहवदि | 
लुक्खेण वा तिगुणिदों अणु वज्ज्दि पंचगुणजुत्तो ॥|७४॥ 
स्तिग्धतासे द्विगुण अर्थात्‌ स्निग्धगुणके दो अंशोंको धारण करनेवाला परमाणु चतुगुंण 
स्निग्धके साथ अर्थात्‌ स्निग्धताके चार अंश धारण करनेवाले परमाणुके साथ बन्धका अनुभव 
करता है। और रुक्षतासे त्रिगुण अर्थात्‌ रूक्षणुणके तीन अंशोंको धारण करनेवाला परमाणु 
पांचगुण युक्त रूक्ष अर्थात्‌ रूक्षगुणके पाँच अंशोंको धारण करनेवाले परमाणुक्रे साथ बँधता है-- 
मिलकर स्कन्ब दशाको प्राप्त होता है। 
इस कथनसे यह नहीं समझ लेना चाहिये कि स्तिग्धका स्तिग्वके ही साथ और रूक्षका 
रूक्षेके ही साथ वन्‍्च होता है। यह तो द्विगुणाधिकका बन्ध होता है इसका उदाहरण मात्र है। 
वेसे वन्च स्निग्ध स्तिग्धका, रूक्ष रूक्षका, स्तिग्व रूक्षका और रूक्ष स्निग्धका होता है* ॥ ७४॥ 
आगे आत्मा द्विप्रदेशादि पुदूगल स्कन्धोंका कर्ता नहीं यह कहते है-- 
दुपदेसादी खंधा सुहुमा वा बादरा ससंठाणा। 
पुृटविजलतेउवाऊ सगपरिणामेहिं. जाय॑ते ॥७५॥ ' 
दो प्रदेशोंको आदि लेकर संख्यात असंख्यात तथा अनन्त पर्यन्त प्रदेशोंको धारण करनेवाले, 
सृक्ष्म अथवा बादर, विभिन्न आकारोंसे सहित तथा पृथिवी जल अग्ति और वायु रूप स्कन्ध अपने 
अपने स्तिग्ध भौर रूक्ष गुणोंके परिणमनसे होते हैं । 
तात्पय॑ यह है कि पुद्गल स्कन्चोंका कर्ता पुद्गल द्रव्य ही है आत्मा नहीं है ।। ७५ ॥ 
आगे आत्मा पुद्गलस्कन्धोंको खींच कर लानेवाला भी नहों है यह बतलाते हैं-- 
ओगाठ्गाढणिचिदों पोग्गलकाएहिं सब्वदो छोगो | 
'सुहमेहिं बादरेहिं. ये अप्पाउग्गेहिं जोग्गेहिं॥७६॥ 
यह लोक सब जगह सूक्ष्म, स्थूल, अप्रायोग्य--करमंवर्गंणारूप होनेकी योग्यतासे रहित तथा. 
योग्य--कर्मवर्गणारूप होनेकी योग्यतासे सहित पुद्गल कार्योंसे ठसाठस भरा हुआ है। 


रँ 





१. उकणज्च--'णिद्धा णिद्धेण वज्ञंति लुक्खा लुकखा य पोग्गला । 
णिद्ध लुबखा य वज्ञंति रूवाख्वीय पोग्गला ॥ 
'णिद्धस्स णिद्धेण «दुराहिएण लुक्श्वस्स लुक्लेण दुराहिएण । 
णिद्धस्स लुक्खेण हवेदि बंधो जह॒ण्णवज्जे विसमे समे वा ॥* मा 
२. स्निग्धरुक्षत्वाम्यां वन्‍्च:”, न जधन्यगुणानाम्‌” “गुणसाम्ये सदृशानाम्‌”, 'दृच्यधिकादिगुणानां तु”, अध्याय ५ _ 
तत्त्वार्थमूत्र । ज० बु० । ३. पुग्गलकार्येहि, ज० वृ०। ४. अप्पामोग्गेहि ज० बु०। 
२१ 
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कर्म होने योग्य पुदंगलबर्गंणाएं छोकके प्रत्येक प्रदेशमें विद्यमान हैं अतः जब 
जीव राग द्वेपादि भावोंसे युक्त होता है तब अपने ही क्षेत्रमें विद्यमान कर्म होने योग्य पुदुगल- 
वर्गंणाओंके साथ सम्बन्बको प्राप्त हो जाता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि जीव जहाँ रहता है 
वहीं उसके वन्च योग्य पुद्गल भी रहते हैँ वह अन्य वाह्य स्थानसे उन्हें खींच कर नहीं छाता 
है ॥ ७६ ॥ 
आगे आत्मा पुदुगरूपिण्डको कमेरूप नहीं परिणमाता यह कहते है-- 
कम्मत्तणपाओग्गा खंधा जीवस्स परिणई पप्पा | 
गच्छंति कम्मभाव॑ ण दु ते जीवेण परिणमिदा ॥७७॥ 
कर्मरूप होनेके योग्य पुदुगलस्कत्च, जीवको राग-द्वेपादिरूप परिणतिको प्राप्त कर स्वयं 
ही कर्मेझप परिणमनको प्राप्त हो जाते हैं। वे जीवके द्वारा नहीं परिणमाये जाते हैं। 
कर्म पुद्गलमय हैँ इसलिये उन्तका उपादान पुद्गरूस्कन्व ही हैं जीव केवछ निमित्त 
है* ॥ ७७ ॥ 
आगे शरीराकार परिणत पुद्गरूपिण्डोंका कर्ता जीव नहीं हैं यह कहते हैं-- 
हि ० पु 3 छ ४ ४७ [0 
ते ते कम्मत्तगदा पोग्गलक्राया पुणों हि जीवस्स | 
संजायंते देद्ठा देहंतरसंकर्म पष्पा ॥७८॥ 
वे वे द्रव्यकमंलप परिणत हुए पुदुगल स्कन्व अन्य पर्यायका सम्बन्ध पाकर फिर भी जीवके 
शरीर रूप उत्पन्न हो जाते हैं। 
जीवके परिणामोंका निमित्त पाकर जो पुदुगलकाय कर्मरूप परिणत होते हैं वे अन्य जन्ममें 
शरीराकार हो जाते हूँ | यह सब क्रिया पुद्गल स्कन्वोंमें अपने आप ही होती है अत: जीव शरीरा- 
कार परिणत पुदुगलरूपिण्डोंका भी कर्ता नहीं है ॥॥ ७८ ॥ 
अब आत्माके शरीरका अभाव बतलाते हैं-- 
ओरालिओ य देहो देहो वेउव्विओं य तेजयिओ | 
आहारय कम्मइओे पोग्गलद्व्यप्पपा सब्बे | ७९॥ 
ओऔदारिक शरीर, वैक्रियिक दरीर, तैजस शरीर, आहारक दरीर ओर कार्मण शरीर ये सब 
बरीर पुद्गल द्रव्यात्मक हैं । 
यतः शरीर पुद्गल द्रव्यात्मक हैं अतः आत्माके नहीं हैं ॥ ७९ ॥॥ 


० 


१. ततो नायते यत्रैव दारीरावगाठक्षेत्रे जीवस्तिष्ठति वन्वयोग्यपुदूगछा अपि तत्रव तिष्टन्चि च च बहिमभया- 
ज्जीव बानयति | ज० बृ०॥ 
जीवकृत परिणाम निमित्तमात्र॑ प्रपद्य पुनरन्‍्ये 
स्वयमेव. परिणमन्तेध्त्र पुदुगछा: कर्ममावेच । पु० स्ि० । 
३. पुग्गलकाय्रा ज० बु०॥ ४. पुणोवि ज० वृ० । ५. पुमाल--ज० चु० । 


हक 


भवचनसार श्ध्३े 


आगे, याद ऐसा है तो शरीरादि समस्त परद्रव्योंसे जुदा करने बाला जीवका असाधारण 
--उसो एकमें पाया जाने वाल लक्षण क्‍या है? ऐसा प्रदन होने पर उत्तर देते हें-- 


अरसमरूवमर्गंधं अज्वत्तं चेदणागुणमसदं | 
जाण अलिंगग्गहर्ं जीवमणिदिट्ठसंडाणं || ८० ॥ 
जो रस रहित हो, रूप रहित हो, गन्ध रहित हो, अव्यक्त हो-स्पर्श रहित हो, शब्द रहित 


हो, इन्द्रियोंके द्वारा जिसका ग्रहण नहीं हो सक्रता हो, सब प्रकारके आकारोंसे रहित हो और 
चेतना गुणसे सहित हो उसे जीव जानो ! 


पाँच प्रकारके रस, पाँच प्रकारके रूप, दो प्रकारके गन्ध, आठ प्रकारके स्पर्श, अनेक प्रकार- 
के शब्द तथा द्िक्रोण त्रिक्रोण आदि विविध प्रकारके संस्थान पुद्गलूमें ही पाये जाते हैं भौर मूत्ते 
होनेसे उस्ीका इन्द्रियोंके द्वारा ग्रहण--ज्ञान होता है परन्तु जीव उसप्ते भिन्‍त है उसका एक चेतना 
ही असाधारण गुण है जो समस्त जीवोंमें पाया जाता है और जीवकों छोड़कर किप्ती अन्य ब्रव्यमें 
नहीं पाया जाता । वह जीव अमूर्तिक है अतः इन्द्रियोंके द्वरा उत्तका साक्षात्कार नहीं हो सकता 
है ॥ ८० ॥ 
आगे अमृत आत्मामें जब स्निग्ध और रूक्ष गुणका अभाव है तब उसका पोद्गलिक क्मोके 
साथ वन्ध कैसे होता है ? यह पुर्व॑पक्ष रखते हैं-- 
मुत्तो रूवादिगुणो वज्ञ्दि फासेहिं अण्णमण्णेहिं। 
तब्यिवरीदों अप्पा वंधदि किध पोग्ग्ल कम्मं ॥ <१॥ 


रूपादि गुणोंसे सम्पन्न मूर्त--पुद्गल द्रव्य, स्तिग्धत्व-र्अत्वस्पशंसे परस्परमें बन्धको प्राप्त 
होता है यह ठोक है परन्तु उससे विपरोत आत्मा पौदगलिक कर्मको किस्र प्रकार बांघता 
है ?॥ ८१ ॥ 

आगे असूर्तिक आत्माके भी बन्ध होता है ऐसा सिद्धान्त पक्ष रखते है -- 


रूवादिएहिं रहिदों पेचछदि जाणादि रूवमादीणि। 
दव्वाणि गुणे य जधा तथ बंधों .तेण जाणीहि ॥८२॥ 


रूपादि गुणोंसे रहित आत्मा जिस प्रकार रूप आदि से सहित घटपटादि पुदुगल द्रव्यों 
और उनके गुणोंको देखता तथा जानता है उसी प्रकार रूपादि गुणोंसे युक्त कर्मेझूप पुद्गल द्रव्य- 
के साथ इसका बन्ध होता है ऐसा जानो | 

जिस प्रकार रूपादिसे रहित आत्मा रूपादि पदार्थोको जान सकता है, देख सकता है उसी 
प्रकार रूपादिसे रहित आत्मा रूपादि गुणोंसे युक्त कर्मरूप पुदगलोंको ग्रहण कर सकता है। 
ऐसा वस्तुका स्वभाव है। अतः इसमें कोई बाधा नहीं दिखती | अथवा इसका भाव इस प्रकार 
समझता चाहिये--जैसे कोई बारुक मिट्टीके बेलको अपना समझ कर देखता है जानता है परन्तु 
वह मिट्टीका बेल उस बालकसे सवंथा जुदा है। जुदा होने पर भी यदि कोई उस मिट्टी के बेलको 
तोड़ देता है तो वह बालक दुःखी होता है। इसो प्रकार कोई गोपाल सचमुचके बेलको देखता है 
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जानता है परल्तु वह बेल उस गोपालसे सर्वथा जुदा है । जुदा होने पर भी यदि कोई उस वैलको 
चुरा लेता है या नष्ट कर देता है तो वह गोपाल दुखी होता है। जब कि उक्त दोनों ही प्रकारके 
वे बालक तथा गोपालछसे जुदे हैं तब वे उन्तकें अभावमें दुःखी क्यों होते हैँ । इससे यह वतत 
विचारमें आती है कि वे बालक और गोपाल उन वेलोंको अपना देखते जानते हैं ॥ इस कारण 
अपने परिणामोंसे.वँध रहे हैं। उत्तका ज्ञान वेलके निमित्तते तदाकार परिणत हो रहा है इसलिये 
परस्वरूप बेलोंसे सम्बन्धका व्यवहार आ जाता है | इसी प्रकार इस आत्माका कर्मरूप पुद्गलके 
साथ कुछ सम्बन्ध नहीं है परन्तु अनादि कालसे एक क्षेत्रावगाहकर ठहरे हुए पुद्गलोंके निमित्तसे 
जीवमें राग ह्ेघादि भाव पैदा होते हैं। इन्हींके कारण यह कर्मोका बन्च करने वाला कहलाता है। 
'गाय बाँध दी गई है' यहाँ तत्त्व दृष्टिसि जव विचार करते हैं तव वन्धन रस्सी का रस्सीके साथ है 
न कि रस्सीका गायके साथ। फिर भी 'गाय बांव दी गई' ऐसा व्यवहार होता है। उसका भी 
कारण यह है कि जब तक रस्सीका रस्सीके साथ सम्बन्ध रहेगा तब तक गाय उस स्थानसे अन्यत्र 
नहीं जा सकेगी। इसी प्रकार नवोन कर्मोक्रा सम्बन्ध आत्माके एक क्षेत्रावगाहमें प्थित पुरातन 
कर्मोके साथ ही होता है न कि आत्माके साथ, फिर भी आत्मा वद्ध कहलाता है। उसका भी 
कारण यह है कि जब तक पुरातन कर्मोक्रे साथ नवीन कर्मोंका सम्बन्ध जारी रहता है तब 
तक आत्मा स्वतन्त्र नहीं रह सकता। इन दोनोंमें ऐसा हो निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध 
है ॥ ८२ ॥ 
आगे भाव बन्धका स्वरूप कहते हैं-- 
उवओगमओ जीवो समुज्ञदि रज्जेदि वा पहुस्सेदि । 
पप्पा विविधे विसए जो हि पुणो तेहिं संबंधों ॥८३॥ 
जो उपयोग स्वभाववाला जीव विविध प्रकारके--इष्ट अनिष्ट विषयोंक्रो पाकर मोहित होता 
है---उन्हें अपना मानने छगता है, राग करता है अथवा ह्वेष करता है वह उन्हीं भावोंसे बन्धको 
प्राप्त होता है। 
मोह--परपदार्थको अपना मानना, राग--इष्ट वस्तुओंके मिलने पर प्रप्तन्त होना और देष 
--प्रतिकूल सामग्री मिलने पर विषाद युक्त होना ये तीनों भाव ही भाववन्ध हैं ॥ ८३ ॥ 
अब भावबन्धके अनुसार द्रव्यबन्धका स्वरूप बतलाते है-- 
भावेण जेण जीवो पेच्छदि जाणादि आगदं॑ विसए | 
रज्जदि तेणेव पुणो बज्ञ्दि कम्मत्ति उबएसो ॥८४॥ 


जीव इन्द्रियोंके विषयमें आये हुए इष्ट अनिष्ट पदार्थोको जिस भावसे जानता है, देखता है 
और राग करता है उसी भावसे पौदगलिक द्वव्य कर्मका बन्ध होता है ऐसा उपदेश है। 

मोह कमंके दो भेद हैं १ दर्शन मोहनीय और २ चारित्र मोहनीय । दर्शन मोहके उदयसे यह 
जीव आत्मस्वरूपकी भूलकर पर पदार्थमें आत्म बुद्धि करने छगता है इसे मोह अथवा मिथ्यादशेन 
कहते हैं। चारित्र मोहनीयके उदयसे यह जीव इष्ट पदार्थोको पाकर प्रसन्‍तताका अनुभव करता है 
और अनिष्ट पदार्थोकों पाकर दुःखो होता है। जीवकी इस प्रिणतिको राग द्वेष अथवा कृषाय . 
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कहते हैं। द्विविध मोहके जदयसे आत्मामें जो विकार होता है वह भावब्रन्ध कहलाता है। इस 
भाव वबन्धके होने पर आत्माके साथ एक क्षेत्रावगाह रूपसे स्थित कार्मंणवर्गंणामें कमंझूप परिणमन 
हो जाता है इसे द्रव्य बन्ध कहते हैं । इस कथनसे यह सिद्ध हुआ कि द्रव्यबन्ध भावबन्ध पूर्वेक होता 
है ॥ ८४ ॥ 
आगे पुद्गलबन्ध, जीवबन्ध और उभय बन्धका स्वरूप बतलाते है -- 
फासेहिं पोग्गछाणं बंधो जीवस्स रागमादीहिं । 
अण्णोण्णं अवगाहो. पोग्गेलजीवप्पगो. भणिदों ॥८५॥ 
यथायोग्य स्तिग्थ और रूक्ष स्पशे गुणोंके द्वारा पुवं और नवीन कर्मरूप पुद्गल परमाणुओंका 
वन्ध है वह पुदगल बन्ध है, रागादि भावोंसे जीवमें जो विकार उत्पन्त होता है वह जीव बन्ध है 
और पुद्गल तथा जीवका जो परस्परमें अवगाह--प्रदेशानुप्रवेश होता है वह पुद्गल जीव बन्ध- 
उभयवन्ध कहा गया है॥ ८५ ॥ 
आगे द्रव्यवन्ध भाववन्धहेतुक है यह सिद्ध करते है-- 
सपदेसो सो अप्पा तेसु पदेसेसु पोग्गला काया। 
पविसंति जहाजोग्गं तिट्टू /ति य जंति बज्ञंति ॥<८६ ॥ 
वह आत्मा छोकाकाशके तुल्य असंख्यातप्रदेशी होनेसे स प्रदेश है, उन्त असंख्यात प्रदेशों में 
कर्मवर्गणाके योग्य पुद्गल पिण्ड काय वचन और मनोयोगके अनुसार प्रवेश करते हैं, बन्धको प्राप्त 
होते हैं, स्थितिको प्राप्त होते हैं और फिर चले जाते हँ--निर्जी्ण हो जाते हैं । 
आगममें द्रव्य कर्मवन्‍्धकी चार अवस्थाएं बतलाई हैं १ प्रदेशबन्ध २ प्रकृतिबन्ध 
- 3 स्थितिवन्ध और ४ अनुभागवन्ध | तीत्र मन्द अथवा मध्यम योगोंका आलम्बन पाकर आत्माके 
असंख्यात प्रदेशोंमें जो कर्मयिण्डका प्रवेश होता है उसे प्रदेशबन्ध कहते हैं, प्रविष्ट कमंपिण्ड आत्म- 
प्रदेशोंके साथ सम्बन्धको प्राप्त होते हैं उसे प्रकृतिबन्ध कहते हैं, कषायभावके अनुसार क्मपिण्ड उन 
आात्मप्रदेशोंमें यथा योग्य समय तक स्थित रहते हैं उसे स्थितिबन्ध कहते हैं और आबाधा कार 
पूर्ण होने पर कर्मपिण्ड अपना फल देते हुए खिरने लगते हैं इसे अनुभागबन्ध कहते हैं । यह चारों 
प्रकारका द्रव्यवन्ध भाववन्धपुवंक होता है ।॥ ८६ ॥ 
आगे द्रव्पवन्धका हेतु होनेसे रागादि परिणाधरूप भावबन्ध ही नि३चयसे बन्ध है यह सिद्ध 
करते हैं-- 
रत्तो वंधदि कम्मं मुच्चदि कम्मेहिं रागरहिदप्पा । 
एसो बंधसमासो जीवाणं जाण णिच्छयदों ॥ ८७॥ 
रागी जीव कर्मोको बांवता है और रागरहित आत्मा कम्ोसे मुक्त होता है। संसारी 
जीवोंका यह वन्वतत्त्वका संक्षेप कथन निरचय से जानो | 


१. पुरालाणं ज० वृ० । ३. पुम्गल ज० वृ०। रे. पुरगला ज० वृ० १४, चिट्ठुति ज० वृ० । 
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निरचयसे बन्ध और मोक्षका संक्षिस कारण रागका सद्भाव तथा रागका अभाव ही है 
इसलिये राग भावकरो दूर करनेका प्रयत्त करना चाहिये ॥ ८७ ॥ 


आगे परिणाम ही द्रव्यवन्धके साधक हैं यह बतलाते हुए परिणासोंकी विशेषताका वर्णन 
करते हैं-- 
परिणामादों वंधो परिणामों रागदोसमोहजुदो । 
असुहो मोहपदेसो सुहों व असुहो इवदि रागो ॥ ८<८॥ 
हि जोवके परिणामसे द्रव्यवन्ध होता है, वह परिणाम राग हेष तथा मोहसे सहित होता है, 
उनमें मोह ओर ह्वेष अशुभ हैं तथा राग शुभ और अशुभ दोनों प्रकारका है ।॥। ८८ ॥ 
आगे द्रव्यरूप पुण्य पाप बन्धका कारण होनेसे शुभाशुभ परिणासोंकी क्रमशः पुण्य पाप 
संज्ञा है ओर शुभाशुभ भावसते रहित शुद्धोपयोगरूप परिणाम मोक्षक्ता कारण है यह कहते हैं-- 
सुदृपरिणामों पृण्णं असुहो पावत्ति भणियमण्णेसु । 
परिणामों णण्णगदो दुक्खक्खयकारणं. समये ॥ ८९॥ 
निज शुद्धात्म द्रव्यसे अन्य--बहिर्भूत शुभाशुभ पदार्थोमें जो शुभपरिणाम है उसे पुण्य और 
जो अशुभ परिणाम है उसे पाप कहा है। तथा अन्य पदार्थोसे हटकर निजशुद्धात्म द्वव्यमें जो 
परिणाम है वह आगममें दुःखक्षयका कारण बतढाया गया है। ऐसा परिणाम शुद्ध कहलाता 
है ॥ ८९॥ 


आगे जोवको स्वद्रव्यमें प्रवृत्ति और परद्रव्यसे निवृत्ति करनेके लिये स्वपरका भेद 
दिखलाते है -- 
भणिदा पुढविप्पमुद्दा जीवनिकायाध थावरा य तसा | 
अण्णा ते जीवादो जीवोबि य तेहिंदों अण्णो ॥९०॥ 


पृथिवीको भादि ले कर स्थावर और त्रसरूष जो जीवोंके छह निकाय कहे गये हैं वे सब 
जीवसे भिन्‍न हैं और जीव भी उनसे भिन्न है। 


यह त्रस और स्थावरका विकल्प शरीरजन्य है। वास्तवमें जीव न त्रस है £न स्थावर है। 
वह तो शुद्ध चेतन्‍्य घनानन्दरूप आत्तद्रव्य मात्र है॥ ९०॥ ह 


आगे स्वपरका भेद ज्ञान होनेसे जीवकी स्वद्रव्यमें प्रवृत्ति होती है और स्वपरका भेदज्ञान 
न होनेसे परद्रव्यमें प्रवृत्ति होती है यह दिखलाते है -- 
जो ण विजाणदि एवं परमप्पाणं॑ सहावमासेज्ज | 
कीरदि अज्ञझवसाणं अहं ममेद॒त्ति मोहादों ॥९१॥ 


जो जीव इस प्रकार स्वभावको प्राप्तकर पर तथा आत्माको नहीं जानता है वह मोहसे 'में 
शरीरादिरूप हूँ, ये शरीरादि मेरे हैँ', ऐसा मिथ्या परिणाम करता है । 


प्रवचेनसार १६७. 

जेब तक इस जीवको भेद विज्ञान नहीं होता तत्र तक यह दर्शनमोहके उदयसे 'में शरोरादि- 

रूप है' ऐसा, और चारित्रमोहके उदयसे 'ये शरीरादि मेरे हैं- मैं इनका स्वामी है” ऐसा विपरी- 
ताभिनिवेश करता रहता है। यह विपरीताभिनिवेश हो संसार भ्रमणका कारण है इसलिये इसे 


दूर करनेके लिये भेदविज्ञान प्राप्त करना चाहिये ॥ ९१ ॥ 
आगे आत्माका कर्म क्या है? इसका निरूपण करते हैं-- 
कुष्ण॑ समावमादा हवदि हि. कत्ता सगस्स भावस्स | 
पोग्गलद्व्यमयाणं ण दु कत्ता सब्बभाबाणं ॥९२॥ 
अपने स्वभावको करता हुआ आत्मा निरचयसे स्वभावका ही--स्वकीय चेतन्य परिणामका 
ही कर्ता है पुद्गल द्रव्यरूप द्रव्य कर्म तथा शरीरादि समस्त भावोंका कर्ता नहीं है । 
निरचयसे कतूं कर्मका व्यवहार वहीं बनता है जहाँ व्याप्य व्यापक होता है । जीव व्यापक 
है और उसके चैतन्य परिणाम व्याप्य हैं अत: जीव स्वकीय चेततन्य परिणामका ही कर्ता हो सकता 
है। ज्ञानावरणादि द्रव्य कर्म और औदारिक शरीरादि नोकर्म पुद्गल द्रव्य हैं। इनका जीवके साथ 
व्याप्य व्यापक भाव किसी भी तरह सिद्ध नहीं है अतः वह इनका कर्ता त्रिकालमें भी नहीं हो 
सकता ॥ ९२ ॥ 
आगे पुदूगल परिणाम आत्माका कर्म क्‍यों नहीं ? यह शड्भू। दूर करते 'है-- 
गेण्हदि णेव ण मुंचदि करेदि ण हि पोग्ग छाणि कम्माणि | 
जीवो.. पोग्गलमज्झे . वह्ुण्णवि सब्पकालेसु ॥९३॥ 
जीव सदा काल पुदुगलके बीचमें रहता हुआ भी पौद्गलिक कर्मोको न ग्रहण करता है, 
न छोड़ता है भोर न करता ही है। - 
जिस प्रकार अग्नि लछोह पिण्डके बीचमें रह कर भी उसे न ग्रहण करती है न छोड़ती है 
और न करती है उसी प्रकार यह जीव भी पुदगलके बीच रह कर भी न उसे ग्रहण करता है न 
छोड़ता है और न करता ही है। संसारके सर्व पदार्थ स्वतन्त्र हैँ और अपने उपादानसे होने वाले 
उत्तके परिणमन भी स्वतन्त्र हैं फिर जीव पुद्गल द्रव्यका कर्ता कैसे हो सकता है ? ॥ ९३ ॥ 
आगे यदि ऐसा है तो आत्मा पुदूगल कर्मोकि द्वारा क्यों ग्रहण किया जाता और क्‍यों छोड़ा 
जाता ? यह बतलाते है -- 
स इृदाणि कत्ता सं सगपरिणामरस दव्बजादस्स । 
आदीयदे कदाई विमुच्चदे. कम्मघूलोहिं।। ९४।। 
बह आत्मा इस समय--संसारी दश्ामें आत्म द्रव्यसे उत्पत्त हुए अपने ही अशुद्ध परिणामों 
का को होता हुआ कर्मरूप धूलीके द्वारा ग्रहण किया जाता है और किसी कालल्‍ूमें छोड़ दिया 
जाता है । 
जब आत्मा अपने आपमें उत्पन्न हुए रागादि अशुद्ध भावोंको करता है तब कर्मरूप धूली 
उसे आवृत कर देती है और जब आबाधा पूर्ण हो जाती है तब वही कर्मरूपी धघूली उस भात्मासे 
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जुदी हो जाती है--उसे छोड़ देती है। इन दोनोंका ऐसा हो निमित्त नैमित्तिक सम्वन्ध है । यथार्थ 
में आत्मा न कर्मों को ग्रहण करतो है और न कर्म आत्माको ग्रहण करते हैं। यदि ग्रहण करने लगें 
तो दोनोंका एक अस्तित्व हो जावे परन्तु ऐसा त्रिकालमें भी नहीं हो सकता क्योंकि सत्‌का कभी 
नाश नहीं होता और बसत्‌की उत्पत्ति नहीं होतो ॥ ९४ ॥ 
आगे पुदुगल कर्मों में ज्ञानावरणादि रूप विचित्रता किसको को हुईं है यह निरूपण 
करते हेँ-- 
परिणमदि जदा अप्पा सुहम्मि रागदोसजुदो । 
तं॑ पविसदि कम्मरयं णाणावरणादिभावषेहिं ॥ ९५॥। 
जिस समय यह आत्मा रागद्वेषसे सहित होता हुआ शुभ अथवा अश्युभ भावोंमें परिणमन 
करता है उसी समय कमंरूपी धूली ज्ञानावरणादि आठ कर्म होकर भात्मामें प्रवेश करती है। 
जिस प्रकार वर्षा ऋतुमें जब नूतन मेघका जल भूमिके साथ संयोग करता है तब वहाँके 
अन्य पुदूगल अपने आप विविध रूप होकर हरीघास, शिलीन्ध्र, तथा इन्द्रगोप कीटक आदि रूप 
परिणमन करने लगते हैं इसी प्रकार जथ्‌ रागी द्वेषी आत्मा शुभ-अज्युभ भावोंमें परिणमन करता है 
तव उसका निमित्त पाकर कमंरूपी धूलीमें.ज्ञानावरणादि रूप विचित्रता स्वयं उत्पन्न हो जाती है। 
तात्पयँ यह हुआ कि पुद्गलात्मक कर्मो में जो ब्रिचित्रता देखी जाती है उसका कर्ता पुद्गल ही है 
जीव नहीं! ॥ ९५ ॥ 
आगे अभेदलपसे बन्धके कारणभूत रागादिरूप परिणसन करनेवाला आत्मा ही बन्ध 
कहलाता है यह कहते हैं- । 
सपदेसो सो अप्पा कसायदों मोहरागदोसेहिं | 
कम्मरजेहिं सिलिह्वों वंधोत्ति परूविदों समये ॥९६॥ 
जो छोकाकाशके बराबर असंख्यात प्रदेशोंसे सहित है तथा मोह राग एवं हेषसे कषायित-- 
कषेला होता हुआ कममरूपी धूलीसे श्लिष्ट हो रहा है--संबद्ध हो रहा है वह आत्मा ही बन्ध है ऐसा 
आगममें कहा गया है। 
जिस प्रकार अडेक प्रदेशोंवाला वस्त्र, लोध्र, फिटकरी आदि पदार्थोंके द्वारा कषेला होकर 
जब छाल पीले आदि रंगोंमें रंगा जाता है तब वह स्वयं छाल पीछा आदि हो जाता है। उस 
समय “यह वस्त्र छाल या पीले रज्भसे रंगा हुआ है' ऐसा न कहकर “लाल वस्त्र” पीला वस्त्र' यही 
व्यवहार होने लगता है। उसी प्रकार जब यह आत्मा भावकर्मसे कषायित होकर कमरजसे आदिलिष्ट 
होता है---भावबन्ध पूव॑क द्रव्यबन्धको प्राप्त होता है तब “यह आत्माका बन्ध है' ऐसा न कहकर 
अभेदनयसे 'यह बन्ध है' ऐसा कहा जाने लगता है। इस दृष्टिसे आत्मा ही बन्ध है ऐसा कथन सिद्ध 
हो जाता है ॥ ९५६॥ ; ; 
१. ९५वीं गाथाके वाद ज० वु० में निम्न गाथा अधिक व्याख्यात हैं-- 


सुयपयडीण विसोही तिव्वों असुहाण संकिलेसम्मि । 
विपरीदों दु जह॒ण्णो अणुभागो. सब्वपयडीणं ॥' 


प्रेवचेंनसारई १६४, 
आगे निशचपबन्ध और वप्रवहारत्रन्धका स्वरूप दिखलाते है-- 
एसो बंधसमासोी जीवाणं णिच्चएण पिदहिद्ठों । 
अरहंतेहिं. जदीणं बबहारो अण्णहा अणिदो ॥ ९७॥ 
जोबोंके जो रागादि भाव हैं वे ही निश्चयसे बन्ध हूँ इस प्रकार बन्च तत्त्वकी संक्षिप्त व्याख्या 
अहंन्त भगवानूने मुनियोके लिये बतलाई है। व्यवहारबन्ध इससे त्रिपरीत कहा है अर्थात्‌ 
आत्माके साथ कर्मोका जो एक क्षेत्रवगाह होता है वह व्यवहारबन्च है || ९७ ॥ 
भागे अशुद्ध नयसे अशुद्ध आत्माकी ही प्राप्ति होती है ऐसा उपदेश करते हैं-- 
ण जहदि जो दु ममत्ति अहं ममेदत्ति देहदविणेतु । 
सो सामण्णं चत्ता पडिवण्णो होइ उम्मर्गं ॥ ९८।॥ 
जो पुरुष शरीर तथा धनादिकमें 'में इन रूप हूं' और 'ये मेरे हैं' इस प्रकारकी ममत्व बुद्धि- 


को नहीं छोड़ता है बह शुद्धात्मपरिणति रूप मुनिमार्गको छोड़ कर अशुद्ध परिणति रूप उन्मागे- 
को प्राप्त होता है । 


शरीर तथा धनादिकको अपना बतलाना अशुद्ध नयका काम है इसलिये जो अशुद्ध नयसे 
शरीरादिमें अहूंता और ममताको नहों छोड़ता है वह मुन्ति मुनि पदसे भ्रष्ट होकर मिथ्यामार्गको प्राप्त 
होता है अत: अशुद्ध नयका आलूम्बत छोड़कर सदा शुद्ध नयका ही आलूम्बन ग्रहण करना 
चाहिये ॥ ९८ ॥ 
आगे शुद्ध नयसे शुद्धात्माका लाभ होता है ऐपा निश्चय करते है-- 
णाहं होमि परेसिंण में परे संति णाणमहमेक्‍्को । 
इदि जो झायदि झाणे सो अप्पाणं हृवदि झादा।॥।९९॥ 
में शरीरादि परद्रव्योंका नहीं हूँ और ये शरीरादि परपदार्थ भी मेरे नहीं हैँ। में तो एक 
ज्ञान रूप हूँ' इस प्रकार जो ध्यानमें अपने शुद्ध आत्माका चिन्तव करता है वही ध्याता है--वास्त- 
विक ध्यान करने वाला है। 
शुद्धनय्य शुद्धात्माको शरीर धन्तादि बाह्य पदार्थेसि भिन्‍न बतलाता है। इसलिये उसका 
आलम्बन लेकर जो अपने आपको बाह्य पदार्थों से असंपृक्त-द्ध-टंकोत्कीणं ज्ञान स्वभाव अनुभव 
करता है वह शुद्धात्माको प्राप्त होता है और वही सच्चा ध्याता कहलाता है॥ ९०॥ 
जागे नित्य होनेसे शुद्ध आत्मा हो ग्रहण करने योग्य है ऐसा उपदेश देते है-- 
एवं णाणप्पाणं. दंसणभूद॑ अर्दिदियमहत्थं | 
घुवमचलमणालंब॑ मण्णेहू अप्पगं. सुद्ध ॥१००॥ 
में आत्माको ऐसा मानता हूं कि वह ज्ञानात्मक है, द्शनरूप है, अतीन्द्रिय है, सबसे महान्‌-- 
श्रेष्ठ है, नित्य है, अचल है, पर पदार्थोके आलूम्बनसे रहित है, और जुद्ध है ॥॥। १०० ॥ 
र्‌२ 
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आगे विनाश होनेके कारण आत्माके सिवाय अन्य पदार्थ प्राप्त करने योग्य नहीं हैं ऐसा 
उपदेश देते हैं-- 
दहा वा दावणा वा सुहृददखा वाध सत्ताम्नत्तजणा। 
जीवस्स ण संति घुवा घुवोवओगप्पगा अप्पा ॥१०१॥ 
शरीर अथवा धन, अथवा सुख दुःख, अथवा शत्रु मित्र जन, ये सभी जीवके अविनाशी 
नहीं हैं। केवल, ज्ञान दर्शन स्वरूप शुद्ध आत्मा ही अविनाशोी है। 
शरीर घन तथा ऋात्रु मित्र जन तो स्पष्ट जुदे हो हैं और इन्हें नष्ट होते हुए प्रत्यक्ष देखते 
भी हैं परन्तु इच्छाकी पूर्तिसे होने वाला सुख और इच्छाके सद्भावमें उत्पन्त होने वाला दुःख भी 
आत्मासे जुदा है अर्थात्‌ आत्माका स्व॒स्वभाव नहीं है । तथा संयोग जन्य है अतः क्षण भडगुर 
है। जो सुख इच्छाके अभावमें उत्पन्न होता है उसमें किसो बाह्य पदार्थके आलम्बनकी अपेक्षा 
नहीं रहती अतः वह नित्य है तथा स्वस्वभाव रूप है। परन्तु ऐपा सुख वीतराग-सर्वज्ञ दशाके 
प्रकट हुए बिना प्राप्त नहों हो सकता है ॥ १०१ ॥ 
आगे शुद्धत्ताको उपलब्धिसे क्या होता है? यह कहते हैं-- 
जो एवं जाणित्ता जझ्ादि परं अप्पगं विमुद्धप्पा | 
सागाराणागारो खबेदि सो मोहतदुग्गंठिं ॥१०२॥ 
जो गृहस्थ अथवा मुनि ऐसा जान कर परमात्मा--उत्क्ृष्ट आत्म स्वरूपका ध्यान करता है 
वह विशुद्धात्मा होता हुआ मोह की दुष्ट गांठको क्षीण करता है--खोलता है । 
शुद्धात्माकी उपलब्धिका फल अनादिकालोन मोहको दुष्ट गांठको खोलना है ऐसा जान कर 
उसकी प्राप्तिके लिये सतत प्रयत्नशील रहना चाहिये ॥ १०२॥ 
आगे सोहकी गांठके खुलनेसे क्या होता है ? यह कहते हैं-- 
जो णिहदमोहगंठी रागपदोसे खबीय सामण्णे | 
होज्ज॑ समसुहदुक्खों सो सोक्ख अक्खयं लहदि ॥१०३॥ 
जो पुरुष मोहकी गांठकों खोलता हुआ मुनि अवस्थामें राग द्वेषको नष्टकर सुख दुःखरें 
समान दष्टिवाला होता है वह अविनाशी मोक्ष सुखको पाता है। 
मोक्षका अविनाशी सुख उसी जीवको प्राप्त हो सकता है जो सर्वप्रथम दर्शनमोहकी गांठको 
खोलकर सम्यग्दृष्टि बनता है फिर मुनि अवस्थामें राग और द्वेषको क्षीण करता हुआ सुख दुःखरमें 
मध्यस्थ रहता है--अनुकूल प्रतिकूल सामग्रीके मिलनेपर ह्ष-विषादका अनुभव नहीं करता 
है॥ १०३ ॥। 
आगे, एकाग्ररूपसे चिन्तन करना ही जिसका लक्षण है ऐसा ध्यान आत्माकी अशुद्ध दा 
को नहीं रहने देता है ऐसा नि३चय करते हैं-- 
जो .खविदमोहकलुसो विसयविरतों मणो णिरुंमित्ता । 


समवद्दिदी सहावे सो अप्पाणं हवदिं घादा ॥१०४॥ 


१. झादा ज० बृ० | 


प्रवचनसार १७१ 


जिसने मोह जन्य कलुबताको दूर कर दिया है, जो पज्चेन्द्रियोंके विषयोसे विरक्त है, और 
मनको रोककर जो स्वस्वभावमें सम्यक्‌ प्रकारसे स्थित है वहो पुरुष आत्माका ध्यान करनेवाला है।. 
जब तक इस पुरुषका हृदय मिथ्या दर्शनके द्वारा कलड्धित हो रहा है। विषय कषापमें 
इसकी आसक्ति वढ़ रहो है, पवन वेगसे ताड़ित ध्वजाके अञ्चलके समान जब तक इसका चित्त 
चञ्चल रहता है और विविध इच्छाओंके कारण जब तक इसका ज्ञानोपयोग आत्मस्वभावमें स्थिर 
न रहकर इधर उधर भटकता रहता है तब तक यह पुरुष शुद्ध आत्मस्वरूपका ध्यान नहीं कर 
सकता यह निद्चित है॥ १०४॥ 
आगे जिन्हें शुद्धात्मतत्त्वकी प्राप्ति हो गई ऐसे सर्वज्ञ भगवान्‌ किसका ध्यान करते हैं ऐसा 
प्रइत प्रकट करते है -- 
णिहद्घणघादिकम्मी  पच्चकक्‍्ख ;सत्मभावतच्चण्हू । 
णेयंतगदो समणो झादि किमेंट्ठ असंदेहो ॥१०५७॥ 
जिन्होंने अत्यन्त दृढ घातिया कर्मोको नष्ट कर दिया है, जो प्रत्यक्षरूपसे समस्त पदार्थोंको 
जाननेवाले हैं, जो जानने योग्य पदार्थोके अच्तको प्राप्त हैं तथा संदेह रहित हैं ऐसे महामुनि 
केवली भगवान्‌ किसलिये अथवा किस पदार्थंका ध्यान करते हैं ? ॥ १०५ ॥ 


'अप्गे केवली भगवान्‌ इसका ध्यान करते हैं यह बतलाते हुए पर्वोत्ति प्रन्‍्षका समाधान 
प्रकट करते है -- 


सव्वाबाधविजुत्तो समंतसव्वक्खसोक्खणाणड़ो । 
भूदो अक्खातीदों झादि अणबखो परं॑ सोबखं ॥१०६॥ 


जो सब्र प्रकारक्ी पोडाओंसे रहित हैं, सर्वाद्भ परिपूर्ण आत्म जन्य अनन्त सुख तथा अनन्त 
ज्ञानसे युक्त हैं, और स्वयं इन्द्रिय रहित होकर इन्द्रियातीत हैं--इन्द्रिय ज्ञानके अविषय हैं ऐसे 
केवली भगवान्‌ अनाकुछतारूप उत्कृष्ट सुखका ध्यान करते हैं । 

सुक्ष्मक्रियाप्रतिपाती और व्युपरतक्रिय्रानिवर्ति नामक दो -शुक्लूध्यान केवली भगवान्‌के 
क्रमश: तेरहवें और चौदहवें गुणस्थानमें होते हैं ऐसा आगममें लिखा है। ध्यानका लक्षण एकाग्र- 
चिन्तानिरोध है--किसी एक पदार्थमें मनोव्यापारको स्थिर करना ध्यान कहलाता है। जब कि 
केवली भगवान्‌ त्रिलोक और त्रिकाल सम्बन्धी समस्त पदार्थोको एक साथ जान रहे हैं तब उनके 
किसी एक पदार्थमें एकाग्रचिस्तानिरोधरूप ध्यात किस प्रकार संभव हो सकता है? यह प्रश्न 
स्वाभाविक है। इसका उत्तर श्री कुन्दकुन्द भगवानने इस प्रकार दिया है कि सर्वज्देव जो परम 
सुखका अनुभव करते हैँ वही उनका ध्यान है। यहाँ ऐसा नहीं समझना चाहिये कि उन्हें परम सुख 
प्राप्त नहीं है इसलिये उसका ध्यान करते हैं। परम सुख तो उन्हें घातिचतुष्कका क्षय होते ही 
प्राप्त हो जाता हैं इसलिये उसकी प्राप्तिके लिये ध्यान करते हैं यह बात नहीं है। कि्तु स्थिरीभूत 
ज्ञानसे उसका अनुभव करते हैं ऐसा भाव ग्रहण करना चाहिये। वास्तवमें स्थिरोभूत ज्ञानक्रों ही 


१ कमट्ठू ज० चु०। 
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ध्यान कहते हैं। ज्ञानमें अस्थिरताके कारण कषाय और योग होते हैं । इनमेंसे कषाय तो दशमगुण 
स्थान तक ही रहती है उसके आगे योग जन्य अस्थिरता रहती है जो तेरह॒वे गुणस्थान्के अन्तमें 
नष्ट होने लगती है और चौदह॒वें गुणस्थानमें बिलकुल हो नष्ट हो जाती है अतः अस्थिरताके नष्ट हो 
जानेसे उनका ज्ञान स्थिरीभूत हो जाता है। यही उत्तका ध्यान है ॥ १०६ ॥। 
आगे यह शुद्धात्माकी प्राप्ति ही मोक्षमार्ग है ऐसा निश्चय करते हैं-- 
एवं जिणा जिणिदा सिद्धा मग्गं समुद्दिदा समणा | 
जादा णमीत्थु तेसि तस्स य णिव्वाणमग्गस्स ॥१०७॥। 
यत्तः सामान्य केवछी, तीर्थंकर केवली तथा अन्य सामान्य मुनि इसी शुद्धात्मोपलब्धिरूप 
मार्गका अवलम्बनकर सिद्ध हुए हैँ अतः उन्हें और उस मोक्षमार्गको मेरा नमस्कार होवे ॥। १०७ ॥ 
आगे श्री कुन्दकुन्द स्वासी स्वयं इसी सोक्षमार्गकी परिणतिको स्वीकृत करते हुए अपनो 
भावना प्रकट करते हैं-- 
तम्हा तथ जाणिता अप्पाणं जाणगं सेमावेण । 
परिवज्ञामि मसमत्ति उबद्विदोीं णिम्ममत्तम्मि ॥१०८॥ 
इसलिये में भी उन्हीं सामान्य केवलो तथा तीर्थंकर केवछी आदिके समान स्वभावसे ज्ञायक 
आत्माको जानकर ममताको छोड़ता हूँ और ममताके अभावरूप बीतरागभावमें अवस्थित होता. 
हूँ॥ १०८ ॥४ 


इति भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यक्ृते प्रवचनसारपरमागमे ज्ञेयतत्त्वप्रज्ञापनो 
नाम द्वितीय: श्रुतस्कन्च! समाप्त: । 


१, तह ज० वु०। २. सहावेण ज० बु० | 

३. १०८वीं गाथाके बाद ज० वु० -में निम्नलिखित गाथाकी व्याख्या अधिक की गई है-- 
दंसनसंसुद्धाणं सम्मण्णाणोवजोगजुत्ताणं । 
अव्वाबाधरदार्ण णम्रों णमों सिद्धसाहुणं ॥* 


चारित्राधिकारः 


आगे श्री कुन्दकुन्दस्वामी दुःखोंसे छुटकारा चाहने वाले पुरुषोंको मुनिषद ग्रहण करनेकी 
प्रेरणा करते हैं-- 
एवं पणमिय सिद्धे जिणवरवसहे पुणो पुणो समणे | 
पडिवज्जद सामण्णं जदि इच्छदि दुक्खपरिसोक्ख ॥ १ ॥ 
है भव्यजीवो ! यदि आपलोग दुःसोंगे छुटकारा चाहते हैं तो इस अरकार सिद्धोकी, जिन- 
वरोंमें श्रेष्ठ तीर्थकर अहुंन्तोंकी और आचार्योपाध्याय सर्व साधु रूप मुनियोंकों बार-बार प्रणाम कर 
मुनि पदको प्राप्त करें ॥ १॥ । 
मुनि होनेका इच्छुक पुरुष पहले क्या क्‍या करे यह उपदेश देते है-- 


आपिच्छ. वंधुवर्गं विभोइदो गुरुकलूत्पुत्तेहिं | 
आसिज्ज णाणदंसणचरित्ततववीरियायारं ॥ २ ॥ 


समणं गणि गुण कुलरूववयोविसिद्ठमिददरं । 
समणेह्टि तं पि पणदो पडिच्छ स॑ चेदि अणुगहिदों ॥ ३ ॥ 


जो मुनि होना चाहता है वह सर्वे प्रथम अपने बन्धुवर्गस पूछकर गुरु स्त्री तथा पुत्रोंसे 
छुटकारा प्राप्त करे। फिर ज्ञान दर्शन चारित्र तप और बीये इन पांच आचारोंको प्राप्त होकर ऐसे 
आचाय॑के पास पहुँचे जो कि अनेक गुणोंसे सहित हों, कुल रूप तथा अवस्थासे विशिष्ट हों और अन्य 
मुनि जिसे अत्यन्त चाहते हों।॥ उत्तके पास पहुँच कर उन्हें प्रणाम करता हुआ यह कहे कि हे 
प्रभो ! मुझे अंगीकार कोजिये। अनन्तर उनके द्वारा अनुगृहीत होकर निम्नाड्ित भावता प्रकट 
करे ॥ २-३ ॥ 


णाईं होमि परेसि ण मे परे ण॒त्थि मज्ञमिह किंचि | 
इृदि णिच्छिदों जिदिंदों- जादों जधजादरूबधरों॥ ४ ॥ 
'में दूसरोंका नहीं हूं, दूसरे मेरे नहीं हैं, और न इस छोकमें मेरा कुछ है।” इस प्रकार 
निश्चित होकर जितेन्द्रिय होता हुआ सद्योजात वालकक़े समान दिगम्बर रूपको धारण करे ॥ ४॥ 


१. सासादनादिक्षीणकपायान्ता एकदेशजिता उच्यन्ते शेपाश्चानागारकेवलिनो जिनवरा भप्यन्ते। तीर्थकर- 
परमदेवाश्च जिनवख॒पभा इति तानू जिनवरवृ पभान्‌ ज० वृ०। ; 





१७४ कुन्दकुन्द-भारती 
आगे सिद्धिके कारणभुत वाह्य छिज्भ और अन्तरज्भः लिड्भा इन दो लिज्धोंका वर्णन 
करते हैं-- 
जंधजादरूवजादं॑ उप्पोडिदकेसमंसुगं सुद्धं । 
रहितं हिंसादीदी अप्पडिकम्म॑ हचदि हिंगं ॥ ५ ॥ 


मुच्छारंभविजुत्तं  जुत्त “उबजोगजोगसुद्धीहिं । 
लिंग॑ ण परावेक्खं अपुणव्भवकारणं. जोण्हं ॥ ६ ॥ जुगलं ॥ 


जो सद्योजात वालकके समान निविकार निग्नंत्थ रूपके धारण करनेसे उत्पन्न होता है, 
जिसमें शिर तथा दाड़ी-मूंछके बाल उखाड़ दिये जाते हैं, जो शुद्ध है--निविकार है, हिसादि पापों- 
से रहित है, और शरीरकी संभाल तथा सजावटसे रहित है वह बाह्य लिड्भ है। तथा जो मूर्च्छा 
-परपदार्थोमें ममता परिणाम और आरम्भसे रहित है, उपयोग और योगकी शुद्धिसे सहित है, 
परकी भपेक्षासे दूर है एवं मोक्षका कारण है वह श्री जिनेन्द्र देवके द्वारा कहा हुआ अन्तरज्ुलिड्र. 
--भावलिद्ि है। 


जेनागममें वहिरज्भ लिद्ध ओर अन्तरद्भ लिदड्ध--दोनों ही लिज्भ परस्पर सापेक्ष रहकर हो 
कार्यके साधक बतलाये हैं | अन्तरज्भ लिज्ञके विना वहिरज्भञ केवल नटके समान वेष मात्र है 
उससे आत्माका कुछ भी कल्याण साध्य नहीं है और बहिरज्भ लिज्रुके बिना अन्तरज्भ लिज्भगका 
होना संभव नहीं है। क्योंकि जब तक वाह्य परिग्रहका त्याग होकर यथार्थ निग्न॑न्थ अवस्था प्रकट 
नहीं हो जाती तब तक मूर्च्छा या आरम्भ रूप आशभ्यन्तर परिग्रहका त्याग नहों हो सकता और 
जवतक हिसादि पापोंका अभाव तथा शरोरासक्तिका भाव दूर नहीं हो जाता तवतक उपयोग और 
योगकी शुद्धि नहीं हो सकती । इस प्रकार उक्त दोनों लिज्ध ही अपुनर्भंव--फिरसे जन्म धारण नहीं 
करना भर्थाव्‌ मोक्षके कारण हैं ॥ ५-६ ॥ | 


आगे श्रसण कौन होता है ? यह कहते है -- 
आदाय तंपि गुरुणा परमेण त॑ णमंसिता | 
सोच्चा सवद॑ किरियं उबड्डिदों होदि सो समणो॥ ७ ॥ 
जो परमभट्टारक अहंन्त परमेश्वर अथवा दीक्षा गुरुसे पूर्वोक्त दोनों लिज्धोंकों ग्रहण कर उन्हें 
नमस्कार करता है और ब्रत सहित आचार विधिको सुनकर शुद्ध आत्म स्वरूपमें उपस्थित रहता 


है--अपने उपयोगको अन्य पदार्थोस्ते हटाकर शुद्ध आत्म स्वरूपके चिन्तनमें छोन रखता है वह 
श्रमण होता है ॥ ७ ॥ 





१. जथजादरूपजादं ज० वृ०। २. उप्पादिय-ज० वृ० । ३- मुच्छारंभविमुक्क ज० वृ० । ४. उवगोग- 
ज० वु० ५, जेण्हं ज० वु०। 


प्रंवंचनसारें १७५ 
आगे यद्यपि क्षण अखण्डित साम्रायिक घारित्रको प्राप्त होता है तो भी कदाचित्‌ छेदो- 
पस्थापक हो जाता है यह कहते है -- 
वद्समर्दिंद्यरोधो लछोचावस्सकमचेलमण्हाणं । 
खिद्सियणमदंतयणं ठिद्भोयणस्रेयभ्तत्त च॥ ८ ॥ 
एंदे खलु मूलगुणा समणाणं जिणवरेहि पण्णत्ता । 
तेस पमतो समणो छेदोवड्भडावगो होदि॥ ९ ॥ 
पाँच३ महाव्रत, "पाँच समितियाँ, “पाँच इन्द्रियोंका निरोध करना, केशलोंच करना, 
इछह आवश्यक, वस्त्रका त्याग, स्तानका त्याग, पृथिवोपर सोना, दन्‍्तधावन नहीं करना, खड़े-खड़े 
भोजन करना और एक वार भोजन करना--ये मुन्तियोंके मूलगुण निश्चय पूर्वक श्री जिनेन्द्रदेवके 
द्वारा कहे गये हैं । जो मुनि इंनमें प्रमाद करता है वह छेदोपस्थापक होता है। 
ये अट्टाईस मूलगुण निविकल्प सामायिक चारित्रके भेद हैं इन्हींसे मुनिपदकी सिद्धि होती 
है। इनमें प्रमाद होनेसे निविकल्पक सामायिक चारित्रका भंग हो जाता है इसलिये इनमें सदा 
सावधान रहना चाहिये | मुनिके अनुभवमें जब यह वात आवे कि मेरे संयमके अमुक भेदसें भज्ु 
हुआ है तब वह उसी भेदमें आत्माको फिरसे स्थापित करे। ऐसी दक्यामें वह मुनि छेदोपस्थापक 


कहलाता है ॥ ८-९॥ 
आगे जाचायोंके प्रव्नज्यादायक और छेदोपस्थापकके भेदसे दो भेद हैं ऐसा कहते हैं-- 
लिंगग्गहदणं तेसि शुरुत्ति पव्वज्जदायगो होदि। 
छेदेसवदुगा. सेसा णिज्ञावयवा समणा ॥ १०॥ 
उन मुनियोंको पुर्वोक्त लिद्ध ग्रहण करानेवाले गुरु प्रव्नज्यादायक--दीक्षा देनेवाले गुरु होते हैं 
और. एकदेश तथा सर्वंदेशके भेदसे दो प्रकारका छेद होनेपर जो पुनः उसो संयममें फिरसे स्थापित 
करते हैँ वे अन्य मुन्ति निर्यापक गुरु कहलाते हैं । 
विद्ञाल मुनिसंघमें दीक्षा गुरु और निर्यापक गुरु इस प्रकार पृथक्‌-पृथक्‌ दो गुरु होते हैं । 
दीक्षागुरु नवीन शिष्योंको दीक्षा देते हैं और निर्यापकगुरु संयमका भंग होनेपर संघस्थ मुनियोंको 
भायद्चित्तादिके द्वारा पुनः संयममें स्थापित करते हैं। अल्पमुनि संघममें एक ही आचार्य दोनों काम 
कर सकते हैं॥। १० ॥ 
आगे संयम्का भज्भ होने पर उसके पुनः जोड़ने की विधि कहते है-- 


पयदम्हि समारद्धे छेदों समणस्स कायचेट्टम्सि | 
जायदि जदि तस्स पुणो आलोयणपुव्विया किरिया ॥ ११॥ 


१. छोचावस्सय ज० वु०। २. -मर्दंतवर्ण ज० वु»। ३. अहिंसा, सत्य, अचौयें, ब्रह्मच्यें और अपरिग्रह 
४ ईर्या, भाषा, ऐषणा, आदाननिक्षेपण और प्रतिष्ठापन | ५. स्पर्शन रसन प्राण चक्षु और कर्ण इनका 
निरोध करना । ६. समता, वन्दना, स्तुति, प्रतिक्रमण, स्वाध्याय, कायोत्सग । ह 


१७६ कुन्दकुन्द-भारती 
छेटुपजुत्तो समणो समरणं ववहारिणं जिणसदम्सि | 
आसेज्जालीचित्ता उबदिदं तेण कायव्वं ॥१२॥ 
यत्नपूर्वक प्रारम्भ हुई शरीरकी चेष्टामें यदि साथुके भंग होता है तो उसका आलोचना 
पूर्वक फिरसे वही क्रिया करना प्रायर्चित्त है और जो साधु अन्तरज्भः संयमभंग रूप उपयोगसे 
सहित है वह जिनमतमें व्यवहार क्रियामें चतुर किसी अन्य मुनिके पाप्त जाकर आलोचना करे तथा 
उनके द्वारा वतलाये हुए प्रायक्चित्तका आचरण करे । 
वहिरज् और अन्तरज्भके भेदसे संयमका भंग दो प्रकारका है--जहाँ प्रमाद रहित ठीक ठीक 
प्रवृत्ति करते हुए भी कदाचित्‌ शारीरिक क्रियाओंमें भज्भ हो जाता है उसे वहिरज्भ संयमका भज़ कहते 
हैं। इसका प्रायद्चित्त यही है कि उस भंगकी आलोचना करे तथा पुनः वैसी प्रवृत्ति न कर पृव॑वत्‌ 
ठीक ठीक आचरण करे। जहाँ उपयोग रूप संयमका भज्ध होता है उसे अन्तरज्भ संयमका भज् 
कहते हैं। जिस मुनिके यह अन्तरज् संयमका भज् हुआ हो वह जिनप्रणीत आचारमार्गमें निपुण 
किसी निर्यापकाचायके पास जाकर छलरहित अपने दोषोंकी आलोचना करे और वे निर्याप- 
काचाय॑ जो प्रायक्चित्त दें उसका शुद्ध हृदयसे आचरण करे | ऐसा करनेसे ही छूटा हुआ संयम 
पुनः प्राप्त हो सकता है॥ ११-१२॥ 
आगे सुत्ति पदके भद्धका कारण होनेसे परपदार्थक्ति साथ सम्बन्ध छोड़ना चाहिये 
ऐसा कहते हैं-- 
अधिवासे य विवासे छेदविहणो भवीय सामण्णे । 
समणो विहरदु णिच्चं परिहर्माणो णिवंधाणि ॥ १३॥ 
मुनि, मुनिपदमें अन्तरज्ध और वहिरज्भ भज़से रहित होकर निरन्तर परपदार्थो्में राग हेष 
पूर्ण सम्बन्धोंको छोड़ता हुआ गुरुओंके समीपमें अथवा किसी अन्य स्थानमें विहार करे | 
नव दीक्षित साधु अपने गुरुजनोंसे अधिष्ठित ग्रुरुकुल में निवास करे अथवा अन्य किसी 
स्थानपर । परन्तु वह सदा मुनिपदके भद्भके कारणोंको वचाता रहे ओर वाह्म पदार्थोमें राग द्वेषरूप 
सम्बन्धको छोड़ता रहे अन्यथा उसका चारित्र मलिन होनेकी संभावना रहती है।। १३ ॥॥ 
आगे आत्मद्रव्यमें सम्बन्ध होनेसे ही मुनिपदको पुर्णता होती है ऐसा उपदेश करते है -- 
चरदि णिवद्धो णिच्चं समणो णाणम्त्ति दंसणमुहम्मि | 
पयदो मूलगुणेसु य जो सो पडिपृण्णसामण्णों ॥ १४॥ 
जो म॒नि, ज्ञानमें तथा दर्शन आदि गुणोंमें लीन रहकर निरच्तर प्रवृत्ति करता है और 
पूर्वोक्त मूलगुणोंमें निरन्तर प्रयत्नशील रहता है उसीका मुनिपता पूर्णताको प्राप्त होता है। 
सच्चा श्रमण--साध--म॒नि वही है जो वाह्य पदार्थोत्रे हटकर शुद्ध ज्ञानोपयोग और दर्शनो- 
पयोगरूप स्वस्वभावमें निरन्तर लीन रहता है। तथा अट्ठाईस मूलगृूणोंका निरतिचार पालन 
करता है ॥ १४ ॥ 


१. छेंदपउत्तों ज० बु० ] 





प्रवचनसार १७७ 
आगे सुनिपदके भद्भका कारण होनेसे सुनिको प्रासुक आहार आदिसें भी ममत्व नहों 
करना चाहिये यह कहते हैं-- 
भत्ते वा खबणे वा आवंसधे वा पुणो विहारे वा | 
उवधिम्मि वा णिवद्धं णेचछदि समणम्मि विक्धम्मि ॥ १५॥ 
उत्तममुनि, भोजनमें, अथवा उपवासमें, अथवा गुहा आदि निवास स्थानमें, अथवा विहार 
कार्यसें, अथवा शरीररूप परिग्रहमें, अथवा साथ रहने वाले अन्य मुनियोंमें, अथवा विकथामें ममत्व- 
पु्व॑ंक सम्बन्धकी इच्छा नहीं करता है ॥ १५॥ ह 
आगे प्रमादपृर्ण प्रवृत्ति हो मुनिपदका भंग है ऐसा कहते हैं-- 
अपयत्ता वा चरिया सयणासणठाणचंकमादीसु | 
समणस्स सँव्वकालं हिंसा सा संततत्ति मंदा ॥१६॥ 
सोना, वेठना, खड़ा होना तथा विहार करना आदि क्रियाओंमें साधुकी जो प्रयत्न रहित-- 
स्वच्छन्द प्रवृत्ति है वह निरन्तर अखण्ड प्रवाहसे चलने वाली हिसा है ऐसा माना गया है। 
प्रमादपूर्ण प्रवृत्तिसि हिंसा होती है और हिंसासे मुनिपदका भंग होता है अतः मुनिको 
चाहिये कि वह सदा प्रमाद रहित प्रवृत्ति करें ॥ १६॥ ' 
आगे छेद अर्थात्‌ मुनिषदका भंग अन्तरद्ध ओर बहिरड्भके भेदसे दो प्रकारका होता है 
ऐसा कहते हैं-- 
मरदु व जिवदु व जीवो अयदाचारस्स णिच्छिदा हिंसा । 
पयदरस णत्थि बंधो हिंसामेत्ेण समिदीसु ॥ १७॥ 
दूसरा जीव मरे अथवा न मरे परन्तु अयत्नाचार पूर्वक प्रवृत्ति करने वालेके हिंसा निश्चित 


है अर्थात्‌ वह नियमसे' हिंसा करने वाला है तथा जो पाँचों समितियोंमें प्रयल्तशील रहता है भर्थात्‌ 
यत्नाचार पूर्वक प्रवृत्ति करता है उसके बाह्य हिसामात्रसे बन्ध नहीं होता है। 


आत्मामें प्रमादकी उत्पत्ति होना भावहिंसा है और शरीरके द्वारा किसी प्राणीका विधात 
होना द्रव्यहिसा है। भावहिसासे मुनिपदका अन्तरज्ध भज् होता है और द्॒व्यहिसासे बहिरज्भ 
भज्भ होता है | वाह्ममें जीव चाहे मरे चाहे न मरेपरन्तु जो मुनि अयत्नाचार पूर्वक गमन्ा-गमनादि . 
करता है उसके प्रमादके कारण भावहिसा होनेसे मुनिपदका अन्तरज्भ भज्जः निश्चितरूपसे होता 
है और जो मुनि प्रमादरहित प्रवृत्ति करता है उसके बाह्ममें जीवोंका विधात होने पर भी प्रमादके 
अभावमें भावहसा न होनेसे हिंसाजन्य पापवन्ध नहीं होता है। भावहिंसाके साथ होने वाली 
द्रव्यहिसा ही पापबन्धका कारण है। केवल द्रव्यहिसासे पापबन्ध नहीं होता परन्तु भावहिसा द्रव्य- 


१. आवसहे ज० वृ० । २. उबविम्हि ज० वृ०। ३. विकहम्हि ज० वृ० । ४. सब्बकाले ज० बृ०। ८ 
५. संत्त्तियत्ति ज० बु०। ; 
र्३ 
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हिसाकी अपेक्षा नहीं रखती | वह हो अथवा न भी हो परन्तु भावहिंसाके होने पर नियमसे पापबन्ध॑ 
होता है । इसलिये निरन्तर प्रमाद रहित ही प्रवृत्ति करना चाहिये।॥ (७॥" 
आगे भावहिसारूप अन्तरज्भ भद्भः ( छेद ) का सर्व प्रकारसे त्याग करता चाहिये ऐसा 
कहते हैं- े | 
अयदाचारों समणों छत्मुवि कायेसु वंधगोत्ति मदो | 
चरदि जदं॑ जदि णिच्चं कमलं व जले णिरुवलेवों || १८॥ 
अयल्नाचार पूर्वक प्रवृत्ति करने वाला साधु छहों कार्योंके विषयमें बन्ध करने वाला है ऐसा 
माना गया है और वही साधु यदि निरन्तर यत्नाचार पूव्ंक प्रवृत्ति करता है तो जलमें कमल 
की तरह कमबन्धरूप लेपसे रहित होता है॥ १८ ॥ 
आगे अन्तरज्भः छेदका कारण होनेसे परिग्रहका स्वंथा त्याग करना चाहिये ऐसा कहते हैं-- 
हवदि व ण हवदि बंधो मदे हि जीवे3ध कौयचेट्डम्मि | 
वंधो धुवम्ु॒वधीदी इदि समणा छंडिया सब्बं ॥१९॥ 
गमनागमन रूप दरीरकी चेष्टामें जीवके मरनेपर कर्मका वन्ध होता भी है और नहीं भी 
६33 है परन्तु परिग्रहसे कमंवन्‍ध निश्चित होता है इसलिये मुनि सब प्रकारके परिग्रहका त्याग 
करते हैं । 
यदि अन्तरज़में प्रमाद परिणति है तो वाह्ममें जीववध कर्मवन्‍्धका कारण होता है अन्यथा 
नहीं । इसलिये कहा है कि शरीरकी चेष्टामें जो त्रस स्थावर जीवोंका विघात होता है उससे कर्म- 
बन्ध होता भी है और नहीं भी होता है परल्तु परिग्रह अन्तरज्के मूर्च्छा, परिणामके बिना नहीं 
होता अतः उसके रहते हुए कर्मंवन्‍्ध जारी ही रहता है। यह विचार कर मुनि सव प्रकारके परि- 
ग्रहका त्याग कर चुकते हैं। यहाँ तक कि वस्त्र तथा भोजन पात्र वगैरह कुछ भी अपने पास नहीं 
रखते हैं ॥ १९ ॥ 
अब, यहाँ कोई यह आद्ाद्धा करे कि बाह्मपरिग्रहक्ा स्वथा त्याग कर देनेपर भी यदि 
अन्तरड्भमें उसकी लालसा बनी रहती है तो उस त्यागसे क्या राभ है? इस प्रदनका समाधान 
करते हुए कहते हैं कि मुनिका जो वाह्म परिग्रह त्याग है वह अन्तरज्भः छालसासे रहित ही 
होता है-- 
ण हि णिरवेक्खो चाओ ण हवदि भिक्खुस्स आसयविसुद्धी | 
अविसुद्धस्स य. चित्ते कहं णु कम्मक्खओ विहिओ ॥|२०॥ 
१. १७वीं गाथाके बाद ज० बु० में निम्नादिक दो गाथाओंकी व्याख्या अधिक की गई हैं-- 
उच्चालियम्हि पाए इरियासमिदस्पथ णिग्गमत्थाएं। 
आवाधेनज कुलिंगं मरिज्ज त॑ जोगमासेज्ज ॥ 
ण हि तस्स तण्णिमित्तो वंधो सुहुमो य देसिदो समये | 
मुच्छापरिग्गहोच्चिय अज्ञप्पयमाणदो. विट्ठी ॥२॥ जुम्म॑ 
२. वधकरोत्ति ज० वृ० | हे. मदम्हि ज० वृ० | ४. कायचेट्टम्हि ज० वृ० | ५. आसयविसोहो ज० बृ० । 
.६. कह तु ज० बृ०। 
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मुन्तिका त्याग यदि निरपेक्ष नहीं है--अन्तरज््की लालसासे रहित नहीं है तो उसके 
आशय-उपयोगकी विशुद्धि नहीं हो सकती और जिसके आशयमें विशुद्धता नहीं है उसके कर्मोका 
क्षय कैसे हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं हो सकता । 

जिस प्रकार जब तक धानका छिलका दूर नहीं हो जाता तब त्तक उसके भीतर रहनेवाले 
चावलकी लालिमा दूर नहीं की जा सकती इसी प्रकार जब तक बाह्य परिग्रहका त्याग नहीं हो जाता 
तब तक अन्तरजमें निमंछता नहीं भा सकती और जब तक अच्तरज़में निरमंखता नहीं आ जाती 
तब तक कर्मोका क्षय क्रिस प्रकार हो सकता है ? भर्थात्‌ नहीं हो सकता । अभिप्राय यह है कि 
कर्मक्षयके लिये अन्तरज्भुकी विशुद्धि आवश्यक है और अन्तरज्भकी विशुद्धिके लिये बाह्य परिग्रहका 
त्याग आवश्यक है । जहाँ बाह्य परिग्रहके त्यागका उपदेश है वहाँ अन्तरज़ुकी लालसाका त्याग भी 
स्वतः सिद्ध है क्योंकि उसके बिना केवल बाह्य त्यागसे आत्माका कल्याण नहीं हो सकता यह 
निश्चित है॥| २० ॥" 


आगे अन्तरज्भः संपमका घात परिग्रहसे हो होता है ऐसा कहते हैं-- 
कि तम्मि णत्थि मुच्छा आरंभो वा असंजमो तस्स | 
तथ॑ परदव्यम्पि रदो कधंमप्पाणं. पसाधयदि ॥ २१॥ 
उस परिग्रहकी-आकांक्षा रखनेवाले पुरुषमें मूर्च्छा--ममतापरिणाम,आरम्भ तथा संयमका 


विधात किस प्रकार नहीं हो ? अर्थात्‌ सब प्रकारसे हो। तथा जो साधु परब्रव्यमें रत रहता है वह 
आत्माका प्रसाधन केसे कर सकता है--आत्माको उज्ज्वल केसे बना सकता है। 


-. यदि कोई ऐसा कहे कि हम बाह्य परिग्रह रखते हुए भी उसमें मूर्चर्छ परिणाम नहीं करते 
हैं इसलिये हमारी उससे कोई हानि नहीं होती है । इसके उत्तरमें श्री कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं कि 
जिसके पास परिग्रह है उसकी उस परिग्रहमें मूर्च्छा न हो, तज्जन्य आरम्भ न हो और उन दोनोंके 
निमित्तसे उसके संयममें कोई बाधा न हो यह संभव नहीं है। जहाँ परिग्रह होगा वहाँ मूर्च्छा 
आरम्भ ओर असंयम नियमसे रहते हैं। इसके सिवाय जो शुद्ध आत्मद्रव्यको छोड़कर परद्रव्यमें 
रत रहता है वह अपनी आत्माका प्रसाधन नहों कर पाता क्योंकि उसके लिये उंपयोगका तन्मयेक- 
भाव आवश्यक है और वह तब तक संभव नहीं होता जब तक परिम्रहमें आसक्ति बनी रहती है । 
इसलिये अन्तरज्भू संयमका घातक समझकर साधुको परिग्रह दूरसे हो छोड़ देना चाहिये ॥ २१ ॥ 


१, २०वीं गाथाके बाद ज० वृ० में निम्नलिखित गाथाएँ अधिक पायी जाती हैं-- 
गेक्ल॒ुदि व चेलखंड भायणमत्तथित्ति भणिदम्मिह सुत्तें । 
जदि सो चत्तालंबो हवदि कह वा अणारंभो ॥१॥. 
वत्थक्खंड दुद्यिभायणमण्णं च गेक्तु दि णियदं । 
विज्जदि पाणारंभो विक्खेवों तस्स चित्तम्मि ॥२॥ 
गेक्ल्‌इ विधुणइ घोवइ सोसेइ जदं तु आदवे खित्ता। 
पत्थं च चेलखंड विभेदि परदोय पालयदि ॥३॥ विसेसय॑ 
३. किह ज० वृ०। ३. तम्हि ज० वु० । ४. तह । ५. कह ज० वृ०। ६- पसाहयदि-ज० वृ० | 
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आगे परमोपेक्षारूप संयम धारण करनेकी हाक्ति न होने पर आहार तथा संयम, झौच 
ओर ज्ञानके उपकरण सुनि प्रहण कर सकते हैं ऐसा कहते हैं--- 


छेदो जेण ण विज्जदि गहणविसग्गेसु सेवमाणस्स | 
समणो तेणिह वहदु काल खेत्त॑ वियाणत्ता ॥ २२॥ 


ग्रहण करते तथा छोड़ते समय धारण करने वाले मुनिके जिस परिशग्रहसे संयमका घात न 
हो, मुनि, काल तथा क्षेत्रकां विचार कर उस परिग्रहसे इस लोकमें प्रवृत्ति कर सकता है। 


यद्यपि जहाँ समस्त परिग्रहका त्याग होता है ऐसा परमोपेक्ष रूप संयम ही आत्मांका धर्म है। 
यही उत्सगंमार्ग है परन्तु अब क्षेत्र और कालके दोषसे मनुष्य हीन शक्तिके धारक होने लगे हैं अत: 
परमोपेक्षारूप संयमके धारक मुनि अत्यल्प रह गये हैं। होन शक्तिके धारक मुनियोंको शरीरकी रक्षा 
के लिये आहार ग्रहण करना पड़ता है, विहारादिके समय शारीरिक शुद्धिके लिये कमण्डलु रखना 
पड़ता है, उठते-बैठते समय जीवोंका विधात बचानेके लिये मयूरपिच्छ रखना पड़ती है तथा उप- 
योगकी स्थिरता और ज्ञानकी वृद्धिके लिये शास्त्र रखना होता है । यद्यपि ये परिग्रह हैं और परमो- 
पेक्षारूप संयमके घारक मुनिके इनका अभाव होता है परन्तु अल्पशक्तिके धारक मुनियोंका इनके 
बिना निर्वाह नहीं हो सकता इसलिये कुन्दकुन्द स्वामी अपवाद मार्गके रूपमें इनके ग्रहण करनेकी 
भाज्ञा प्रदान करते हैं। इनके ग्रहण करते समय मुनिको इस बातका विचार अवश्य ही करना 
चाहिये कि हमारे द्वारा स्वीकृत उपकरणोंमें कोई उपकरण संयमका विघात करने वाला तो नहीं 
है। यदि हो तो उसका परित्याग करना चाहिये। यहाँ कितने हो छोग, कालका अर्थ शोतादि ऋतु 
और क्षेत्रका अर्थ शीत प्रधान आदि देश लेकर ऐसा व्याख्यान करने रूगते हैं कि मुनि शीत प्रधान 
देशोंमें शीत ऋतुके समय कम्बलादि ग्रहण कर सकते हैं ऐसी कुन्दकुन्द स्वामीकी आज्ञा है। सो यह 
उनकी मिथ्या कल्पना है । कुल्दकुन्द स्वामी तो अणुमात्र परिग्रहके धारक मुनिको निगोदका पात्र 
बतलाते हैं। वे कम्बल धारण करनेकी आज्ञा किस प्रकार दे सकते हैं। इसी गाथामें वे स्पष्ट लिख 
रहे हैं कि जिनके ग्रहण करने तथा छोड़नेमें वीतराग भावरूप संयम पदका भज् न हो ऐसे परिग्रह 
से मुनि अपनी प्रवृत्ति--निर्वाह मात्र कर सकता है उसे अपना समझकर ग्रहण नहीं कर सकता। 
कम्बलादिके ग्रहण और त्याग दोनोंमें हो राग हवेषकी उत्पत्ति होनेसे वीतराग भाव रूप संयमका 
घात होता है यह प्रत्येक मनुष्य अपने अनुभवसे समझ सकता है अतः वह कदापि ग्राह्म 
नहीं है ॥. २२ | 

आगे अपवादसार्गी सुनिक्रे द्वारा ग्रहण करने योग्य परिग्रहका स्पष्ठ वर्णव करते है--- 

अप्पंडिकुट्टँ उबधिं. अपत्थणिज्ज॑ असंजदजणेहिं' । 
मुच्छादिजणणरहिदं गेण्हदु समणो जेंदि वियप्पं | २३ ॥ 

अपवादमार्गी उस परिग्रहको ग्रहण करे जो कि कमंबन्धका साधक व होनेसे अग्रतिक्रृष्ट 
हो--अनिन्दित हो, असंयमी मनुष्य जिसे पानेकी इच्छा न करते हों, ममता आदिकी उत्पत्तिसे 
रहित हो और थोड़ा हो। 


१. अप्पदिकुद ज० वृ०। २. असंजदजणस्स। हे. रहियं ज० वृ०। ४. जदिवि अप्प॑ | 


प्रंवबचनस[र ९८१ 


अपवादमार्गी म॒निको कमण्डल पीछी और शास्त्र ग्रहण करनेकी भाज्ञा है सो मुन्ति ऐसे 
कमण्डल आदिको ग्रहण करे जिसके निर्माणमें हिंसा आदि पाप न होते हों, जिसे देखकर अन्य 
मनुष्योंका मन न छुभा जावे, जो रागादि भावोंकों बढ़ानेवाले नहों और परिमाणमें एकाधिक न 
हों | जैसे मुनि यदि कमण्डलु ग्रहण करें तो मिट्टी या छकड़ीका अथवा तूँबा आदिका ग्रहण करे। 
तांमा, पीतल या चम आदिका ग्रहण न करें तथा एकसे अधिक न रक्‍खें । क्योंकि चमंका बना 
कमण्डल हिंसाजन्य और हिंसाका जनक होनेसे प्रतिक्रुष्ट है--निन्दित है तामा, पीतल आदिका 
कमण्डल अन्य असंयमी मनुष्योंके द्वारा चुराया जा सकता है । और एकसे अधिक होनेपर उसके 
संरक्षणादि जन्य आकुछता उत्पन्त होने लगती है। इसी प्रकार पीछी भी ऐसी हो जो सजावटसे 
रहित हो । मयूरपिच्छसे बनी हुई। शास्त्र भी एक दो से अधिक साथमें न रकखे। कितने ही 
साधुओंके साथ अनेकों शास्त्रोंसे भरी पेटियाँ चलती हैं यह जिनाज्ञाके विरुद्ध होनेसे ठीक नहीं 

फ़र३॥ अ 

० आगे उत्सर्ग सार्ग ही वस्तुधर्स है अपवाद सार्ग नहीं ऐसा उपदेश देते है-- 

कि. किंचण त्ति तकक॑ अपुणब्भवकामिणोध देहेवि । 2 


संगंत्ति जिणवरि। . अप्पडिकम्मत्तिम्रुदिद्ठा ॥ २४॥ 
जब मोक्षके अभिलाषी सुनिके, शरीरमें भी यह परिग्रह है, ऐसा जानकर श्री जिनेन्द्रदेवने 
अप्रतिकमंत्व अर्थात्‌ ममत्वभाव सहित द्ारीरकी क्रियाके त्यागका उपदेश दिया है तब उस मुनिके 
क्पा अन्य कुछ भी परिग्रह है ऐसा विचार होता है। 
जब श्री जिनेन्द्रदेवने शरीरको भी परिग्रह बतलाकर उसमें ममतामयी क्रियाओंके त्यागका 
उपदेश दिया है तब अन्य परिग्रह मुनि कैसे रख सकते हैं ? ४ २४॥ 








१. देहोवि ज० वृ०। २, संगोत्ति ज० बु०। ३. अप्पडिकम्मत्त | ४. २४वीं गाथा के आगे ज० वु० में 
स्त्रीमुक्तिका निराकरण करने वाली ११ गाथाओंकी व्याख्या अधिक की गई है । वे गाथाएँ इस प्रकार हैं--. 

पेच्छदि ण हि इह छोगं॑ परं च सममरणददेसिदों धम्मो। 

धघम्मम्हि तम्हि कम्हा वियप्पियं लिंगमित्थीणं ॥ १॥ 

णिच्छयदो इत्थीणं सिद्धी ण हि तेण जम्मणा दिद्वा। 

तम्हा तप्पडिख्व॑ वियप्पियं. लिगमित्थीणं ॥ २॥ 

पइडीपमादमइया एतासि वित्ति भारिया पमदा। 

तम्हा॑ ताओ पमदा पमादबहुलोत्ति णिहिद्वा ॥ ३॥ 

संति धुवं॑ पसदाणं मोहपदोसा भय दुर्गंच्छा य। 

चित्ते चित्ता माया तम्हा तासिण णिव्वाणं ॥ ४ ॥ 

ण विणा वह्ढदि णारी एक्क वा तेसु जीवलोयम्हि । 

ण हि संउर्ण च गत्तं तम्हा तासि च संबरणं ॥ ५ ॥ 

चित्तस्सावों तासि सित्यिल्ल॑ अत्तवं च पक्‍खलणं । 

विज्जदि सहसा तासु अ उप्पादों सुहुममणुआणं॥ ६ ॥ 

लिगम्हि य इत्थीणं थणंतरे गाहिकखपदेसेसु । 

भणिदो .सुहुमुप्पदों तार्सि कह संजमो होदि॥७॥ 


१८२ कुन्दकुन्द-भारती 
आगे यथार्थंमें उपकरण कौन हैं ? यह बतलाते है-- 
उवयरणं जिणमग्गे लिंग॑ जहजादरूबमिंदि भणिदं | 
गुरुवय्णं पि य विणओ सुत्तज्ञयणं च पण्णत्त ॥२५॥ 
जिनमार्गमें यथाजातरूप--निम्न॑न्थमुद्रा, गुरुओंके वचन, उनका विनय और शास्त्रोंका 
अध्ययन ये उपकरण कहे गये हैं | 
जिनके द्वारा परम वीतरागरूप शुद्ध आत्मदशाको प्राप्तिमें सहयोग प्राप्त हो उन्हें उपकरण 
कहते हैं। ऐसे उपकरण जिनशासनमें निम्नलिखित ४ माने गये हैं । १ सद्योजात वालकके समांन 
निविकार दिगम्बर मुद्रा, २ पूज्य गुरुओंके वचनानुसार प्रवृत्ति करना, ३ गुण तथा गुणाधिक 
भूनियोंकी विनय करता और ४ शास्त्र अध्ययन करना। यथार्थमें आत्माकी शुद्ध दशाकी प्राप्तिमें 
इन्हीं कारणोंसे साक्षात्‌ सहयोग प्राप्त होता है इसलिये ये ही वास्तविक उपकरण हैं। परन्तु ये 
चारों ही सहजानन्दस्वरूप शुद्धात्मद्रव्यसे बहिर्भत शरीररूप पुदुगल द्रव्यके आश्रित हैं अतः परिग्रह 
हैं और त्याज्य हैं ॥ २५ ॥ 
पहले कद आये है कि सुनिके शरीरमात्र परिग्रह होता है। अब आगे उसके पालनकी 
विधिका उपदेश करते है -- 


इह लोगणिरावेक्खो अंप्पडिबड्ों परम्मि लछोयम्मि | 
जुत्ताहारविदह्रा. रहिदकसाओ हवे समणो ॥ २६॥ 


इस लोकसे निरपेक्ष और परलोककी आकांक्षासे रहित साधु कषाय रहित होता हुआ योग्य 
आहार विहार फरनेवाला हो । 

मुनि इस छोक सम्बन्धी मनुष्य पर्यायसे निरपेक्ष रहता है और परलोकमें प्राप्त होंनेवाले 
देवादि पर्याय सम्बन्धी सुखोंकी आकांक्षा नहीं करता है इसलिये इष्टानिष्ट सामग्रीके संयोगसे होने 
वाले कषायभावपर विजय प्राप्त करता हुआ योग्य आहार ग्रहण करता है तथा ईर्यासमिति पृर्व॑क 
आवश्यक विहार भी करता है॥ २६॥६ 


जदि दंसणेण सुद्धा सुत्तज्मयणेण चाबि संजुत्ता। 
घोरं चरदि व चरियं इत्यिस्सण णिज्जरा भणिदा ॥ ८ ॥ 
तम्हा त॑ पडिरूव॑ लिंग॑ तार्सि जि्ेहि णिहिटं । 
फलरूववओजुत्ता समणीओ तस्समाचारा ॥ ९ ॥ 
वण्णेसु_ तीसु . एकक्‍्क्रो कल्लाणंगो तबोसहों वयसा। 
सुमुहो कुंछारहिदों लिंगर्गहणे हवदि जोग्गो ॥ १०॥ 
जो रयणत्तयणासो सो भंगो जिणवरेहि णिद्दिट्वो । 

सेस॑ भंगेण पुणो ण होदि सल्लेहणा अरिहो ॥११॥ 

१. अप्पडिवंधो ज० वृ०। २. २६वीं गाथाके वाद ज० वृ० में निम्नलिखित गाथा अधिक व्यास्यात है--- 

कौोहादिएहि चउविहि विकहाहि तहिंदियाणमत्येहि । 

समणो ह॒वदि पमत्तो उवजुत्तो णेह णिद्दाहित१॥ 


प्रेवंचनरसारं १८३- 
आगे योग्य आह।र विहार करनेवाला साधु आहार विहारसे रहित होता है ऐसा उपदेश 


जस्स अणेसणमप्पा तंपि तओ तप्पडिच्छगा समणा | 
अण्णं भिक्‍्स्मणेस्णंम्रध ते समणा अणाहारा ॥२७॥ 
मुन्तिकी आत्मा परद्वव्यका ग्रहण न करनेसे निराहार स्वभाववाली है, वही उनका अन्तरज्भ 
तप.है, मुनि निरत्तर उसी अन्तरज्ज तपकी इच्छा करते हैं और एषणाके दोषों रहित जो भिक्षा 
वृत्ति करते हैं उसे सदा अन्य अर्थात्‌ भिन्न समझते हैं इसलिये वे आहार ग्रहण करते हुए भी 
निराहार हैं ऐसा समझना चाहिये । 
इसी प्रकार विहार रहित स्वभाव होनेके कारण विहार करते हुए भी विहार रहित होते हैं 
ऐसा जानना चाहिये ॥ २७॥ 
' आगे सुनिके मुक्ताहार॒पन केसे सिद्ध होता है यह कहते है -- 
केवलदेही समणो देहे ण ममेत्तिरहिदपरम्मो | 
आउत्तो त॑ तबसा अणिगूहं अप्पणो सत्ति ॥ २८॥ 
श्रमण, केवल शरोर रूप परिग्रहसे युक्त होता है, शरोरमें भी 'यह मेरा नहीं है! ऐसा विचार 
कर सजावटसे रहित होता है, और अपनी शक्तिको न छुपा कर उसे तपसे युक्त करता है अर्थात्‌ 
तपमें लगाता है। 
मुनि, शरोरको सदा स्वजुद्धात्म द्वव्यसे बहिभूत मानते हैं इसलिये कभी उसका संस्कार 
नहीं करते हैं और अपनी शक्ति अनुसार उसे तपमें लगाते हैं इसलिये उनके युक्ताहरपना अनायास 
सिद्ध है ॥ २८ ॥ 
आगे युक्ताहारका स्वरूप विस्तारसे कहते है -- 
एक्क खलु त॑ भरत अप्पडिपुण्णोदर जथा लड्ढ/ं । 
चरणं भिक्‍्खेण दिवा ण रसावेक्स ण मधुमंस ॥ २९॥ 
मुनिका वह भोजन निवचयसे एक ही बार होता है, अपुर्ण उदर ( खाली पेट ) होता है. 


सरस-नीरस जेसा मिल जाता है वेसा हो ग्रहण किया जाता है, भिक्षावत्तिसे प्राप्त होता है, दिनमें 
ही लिया जाता है, रसकी अपेक्षासे रहित होता है और मधुमांस रूप नहीं होता हैं ॥। २० ॥ 


१. त्वों ज० वृ०। २. एपणादोपशून्यम्‌ ज० वृ०, अन्नस्य'हारस्येपर्ण वाज्छान्नेपणम्‌ ज० बु० । 
३. देहेंवि ममत्त ज० वु० । ४. अणिगृहिय ज० वु०। ५. जहालद्धं ज० वु०। ६. मदुमंसं ज० बृु०। 
७. २९वीं गाथाके आगे ज० वृ० में निम्नाछ्ित ३ गाथाएँ अधिक व्याख्यात हैं-- 

पक्‍केसु अ आमेसु अ विपच्चमाणासु मंसपेसीसु । 

संत्तत्तियमुववादो तज्जादीणं णिगोदाणं ॥ १ ॥ 

जो पकक्‍कमपक्क वा पेसी मंसस्स खादि पासदि वा । 

सो किंल णिहणदि पिंड जीवाणमणेगकोडीणं ॥ २ ॥ 

अप्पडिकुट्ट पिड पाणिगयं गेव देयमण्णस्स । 


दत्ताभोत्तुमजोग्ग॑ भुत्तो वा होदि पडिकुट्टो ॥ ३ ॥ ज० वृ०। ( अप्पडिकुट्टाहारं-) इत्यपि पाठ: 
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आगे उत्सर्गमार्ग और अपवादसार्गकी सिन्नतासे ही चारित्रकी स्थिरता रह सकती हे 
ऐसा कहते हैं-- 


वालो वा बुड़ो वा समभिहददों वा पुणो गिलाणो वा | 
चरियं चरठ सजोग्गं मूलच्छेद जधा ण हृवदि ॥३०॥ 


जो मुनि बालक है अथवा वृद्ध है अथवा तपस्या या मार्गके श्रमससे खिन्‍त है, अथवा 
रोगादिसे पीड़ित है वह अपने योग्य उस प्रकार चर्याका आचरण कर सकता है जिस प्रकारकी 
मूल संयमका घात न हो । 


संयमका साधन शुद्धात्मतत्त्व ही है शरीर नहीं है! ऐसा विचार कर शरीर रक्षाकी ओर 
दृष्टि न डाल, बालक, वृद्ध, श्रान्त अथवा ग्लान मुनिकों भी स्वस्थ तरुण तपस्वीके समान ही 
कृंठोर आचरण करना चाहिये यह उत्सगंमागं है और 'शरीर भी संयमका साधन है । क्योंकि मनुष्य- 
शरीरके नष्ट होने पर देवादिके शरीरसे संयम धारण नहीं किया जा सकता है ऐसा विचार कर 
शरीर रक्षाकी ओर दृष्टि डाल, बालक वृद्ध श्रान्त अथवा ग्लान मुन्ति मूलसंयमका घात न करते 
हुए कोमल आचरण कर सकते हैं यह अपवाद मार्ग है। आचाये कुन्दकुन्द स्वामी यहाँ प्रकट कर 
रहे हैं कि उक्त दोनों ही मार्ग परस्परमें सापेक्ष हैं। आचरणमें शिथिरृता न आ जावे इसलिये 
उत्सगंमार्गको धारण करना चाहिये और असमयमें शरीर नष्ट न हो जाय इसलिये मूल संयमकी 
विराधना न करते हुए अपवाद मार्ग भी धारण करना चाहिये | क्योंकि किसी एक मार्गके आलम्बनं 
में संयबमकी सिद्धि नहीं हो सकती है ॥। ३० ॥ 


आगे उत्सर्गसार्ग और अपवादसार्गके विरोधसे चारिन्रमें स्थिरता नहीं आ सकती है यह 
कहते है -- । ह 
ह आहारे व विहारे देसं काल सम॑ खमं उबधि | 
जाणिचा ते समणो वट्डंदि जदि अप्पेवी सो ॥३१॥ 


मुनि, देश काल श्रम सहनशक्ति और शरीररूप परिग्रहको अच्छी तरह जानकर आहार 
तथा चिहारमें प्रवृत्ति करता है। यद्यपि ऐसा करनेसे उसके अल्प कर्मबन्ध होता है तो भी वह 
आहारादियें उक्त प्रकारसे प्रवृत्ति करता है। 


आहारादिके ग्रहणमें अल्प कमेबन्ध होता है, इस भयसे जो अत्यन्त कठोर आचरणके द्वारा 
शरोरको नष्ट कर देते हैं वे देवपर्यायमें पहुँचकर असंयमी हो जाते हैं और संयमके अभावमें उनके 
अधिक कर्मबन्ध होने लगता है। इस प्रकार अपवादमार्गका विरोध कर केवल उत्सगंमार्गके 
अपनानेसे चारित्र गुणका घात होता है। इसी प्रकार कोई शिथिलाचारी मुनि आहार विहारमें 
प्रवृत्ति करते हुए शुद्धात्म भावनाकी उपेक्षा कर देते हैं उनके ऐसा करनेसे अधिक कमंबन्ध होने 
लगता है इस प्रकार उत्सग॑मागंका विरोधकर केवल अपवादमार्गके अपनानेसे चारित्र गुणका घात 
होता है अत: उसकी स्थिरता रखनेवाल्ले मुनियोंको उक्त दोनों मार्गों निविरोध प्रवृत्ति करना 
चाहिये ऐसी शास्त्राज्ञा है॥ ३१ ॥ 
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'. आगे एकाग्रतारूप सोक्षसार्गका कथन करते हैं" । उस्त एकाग्रताका सुछ साधन आग है 
अतः उसीमें चेष्ठा करता चाहिये यह बतलाते है-- 
एयर्गगदों समणो एयर्गं णिच्छिदसस अत्थेसु । 
णिच्छित्ती आगमदो आगमचेह्या तदो जेड्डा ॥१२॥ 
श्रमण वही है जो एकाप्रताको प्राप्त है, एकाग्रता उसीके होतो है जो जीवाजीवादि प॒दार्थोंके 
विषयमें निश्चित है अर्थात्‌ संशय विपरयंयादि रहित सम्यस्ज्ञानका धारक है, और पदार्थोका निरचय 


आगमसे होता है इसलिये आगमके विषयमें चेष्टा करना--आगमका ज्ञान प्राप्त करमेके लिए 
उद्योग करना श्रेष्ठ है ॥ ३२॥ 


आगे आगससे हीन मुनि कर्मोका क्षय नहीं कर सकता यह कहते है-- 
आगमहीणो समणो णेवप्पाणं परं॑ वियाणादि | 
अविजाणंतो अत्थे खबेदि कम्माणि किध भिक्‍्खू ॥|३३॥ 
आगमसे हीन मुनि न आत्माको जानता है और न आत्मासे भिन्न शरीरादि परपदार्थों को । 
स्व परपदार्थोंको नहीं जाननेवाला भिक्षु कर्मोंका क्षय कैसे कर सकता है? 
आगे सोक्षप्तार्गसें गमन करने वाले साधुके आगम ही चक्षु है यह बतलाते है -- 
आगमचब्खू साहू इंदियचक्सखूणि सब्बभूदाणि | 
देवा य॑ं ओहिचक्खू सिद्धा पुण सवब्बदो चक्‍खू ॥३४॥ 
मुत्ति आगम रूपी नेत्रोंके धारक हैं, संसारके समस्त प्राणी इन्द्रिय रूपी चक्षुओंसे सहित हैं, 


देव अवधिज्ञान रूपी नेत्रसे युक्त हैं और अष्टकर्म रहित सिद्ध भगवात्‌ सब ओरसे चक्षु वाले हैं 
अर्थात्‌ केवलज्ञानके द्वारा समस्त पदार्थोको युगपत्‌ जानने वाले हैं ॥| ३४ ॥| 
आगे आगसरूपी चक्षुके द्वारा ही सब पदार्थ जाने जाते है' ऐसा कहते है-- 
सब्पे आगमसिद्धा अत्था शुणपज्जएहिं चित्तेहिं | 
लक प गर्५्ड जप कप 
जाणंति आगमेण हि पेछित्ता तेवि ते समणा॥३५॥ 
विविध गुणपर्यायोंसे सहित जीवाजीवादि समस्त पदार्थ आगमसे सिद्ध हैं। .निश्चयसे उन 
पदार्थोंको वे महामुनि आगम के द्वारा ही जानते हैं | ३५ ॥ 
आगे जिसे आगमज्ञान नहों है वह घुनि हो नहीं है ऐसा कहते है-- 
आगसपुव्चा दिह्ठीण भेंवदि जस्सेह संजमो तस्स | 
णत्थित्ति भणइ सुत्त असंजदी हवदि कि समणो ॥३६॥ 
इस लोकमें जिसके आगमज्ञात पूर्वक सम्यग्दर्शन नहीं होता है उसके संयम नहीं होता है 
ऐसा सिद्धान्त कहते हैं। फिर जिसके संयम नहीं है वह मुनि केसे हो सकता है ? 
१. देवादि ज० बृ० । २. आगमेण य ज० बु०। ३. पेच्छित्ता ज० वृु०। ४. हवदि ज० वृ०॥ 
५. होदि ज० वृ०। ६. किह ज० वृ० । 
२४ 
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जिस पुरुषके प्रथम ही आगमको जानकर पदार्थोका श्रद्धाव न हुआ हो उस पुरुषके संयम 
भाव भी नहीं होता यह निश्चय है और जिसके संयम नहीं है वह मुनि केसे हो सकता है ? आर्थाव 
नहीं हो सकता है। मुनि वननेके लिये आगमज्ञान, सम्यग्दर्शन और तोनों संयमकी प्राप्ति आवद्यक 
है ॥ ३६ ॥ 


आगे जबतक आगमन्नान तत्वार्थ श्रद्धान और संयम इन तीनोंकी एकता नहीं होती तब- 
तक सोक्षमार्ग प्रकट नहीं होता ऐसा कहते हैं-- ह 
ण हि आगमेण सिज्ञदि सदृहणं जदि ण॑ अत्थि अत्थेसु । 
सहहसाणो अत्थे असंजदो. वा ण णिव्यादि ॥३७॥ 
यदि जीवाजीवादि पदार्थोमें श्रद्धान नहीं है तो मात्र आगसके जान लेनेसे ही जीव सिद्ध 


नहों होता है| अथवा पदार्थोका श्रद्धान करता हुआ भी यदि असंयत्त हो तो भी निर्वाण प्राप्त नहीं 
कर सकता है। 


सिद्ध होनेके लिये आगमज्ञान पदार्थश्रद्धात और संगम तोनोंका यौगपच्य--एक साथ प्राप्त 
होना हो समर्थ कारण है॥ ३७ ॥ 
आगे आत्मज्ञानी जीवकी महत्ता प्रकट करतें है -- 


ज॑ अण्णाणी कम्म॑ खबेद भवसयसहस्सकोडीहिं । 
त॑ णाणी तिहें गुत्तो खबेद उस्सासमेत्तेण ॥ ३८॥ 
अज्ञानी जीव, जिस कर्मको छाखों-करोड़ों पर्यायों द्वारा अपित करता है तीन गुप्तियोंसे 
गुप्त आत्मज्ञानो जीव उस कर्मको उच्छवासमात्रमें क्षपित कर देता है । 
ज्ञानकी ओर खासकर आत्मज्ञानकी बड़ी महिमा है ॥ रे८ ॥ 
आगे आत्मज्ञान शून्य पुरुषके आगम ज्ञान तत्त्वाथ॑श्रद्धान और संयम्भावकों एकता भी 
कार्यकारी नहीं है यह कहते है--- 
परमाणुप्माणं वा मुच्छा देहादियेसखु जस्स पुणों। 
विज्जदि जदि सो सिद्धि ण रूहदि सव्वागमधरोबि ॥ ३९॥ 
जिसके शरीरादि परपदार्थोमें परमाणु प्रमाण भी ममताभाव विद्यमान है वह समस्त 
आगमका धारक होकर भी सिद्धिको प्राप्त नहीं होता है 


जो शुद्धात्म द्रव्यसे अतिरिक्त शरीरादि परपदार्थोंमें थोड़ी भी मूर्च्छा रखता है उन्हें अपना 
मानता है वह समस्त आगमका जाननेवाला होकर भी आत्मज्ञानसे शून्य है भौर जो आतज्ञानसे 
शन्य है वह मुक्तिको प्राप्त नहीं कर सकता है यह निश्चय है ॥ ३९ ॥ 


१. जदि वि णत्यि ज० बृु० । २. ३९वीं गाथाके आगे ज० वृ० में निम्ताद्लित गाथा अविक उपलब्ध हैं: 
चागो य अणारंभों विसयविरागों खओ कसायाणं। ' 
सो संजमोत्ति भणिदों पव्वज्जाए विसेसेण ॥१॥ 
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आगे केसा सुनि संयत कहलाता है यह बतलाते हैं-- 
पंचसमिदों तिशुत्तो पंचेंदियसंव॒ुडो जिदेकसाओ । 
दंसणणाणसमग्गो समणो सो संजदो भणिदों ॥ ४०॥ 
जो ईर्यादि पाँच समितियोंसे सहित है, कायगुप्ति वचन गुप्ति मनोगुप्ति इन तीन गुप्तियोंसे 
युक्त है, स्पर्शनादि पाँच इन्द्रियोंको रोकनेवाला है, क्रोधादि कषायोंको जीतनेवाला है और सम्य- 
गदर्शन तथा सम्यस्ज्ञानसे पूर्ण है--सम्पन्न है ऐसा साधु ही संयत्त कहा गया है॥ ४० ॥ 
आगे भ्रमण अर्थात्‌ साधुका लक्षण कहते है -- 
समसत्त॒वंधुवग्गो.. समसुहदुक्खो पसंस्णिदसमों । 
समलोइ्ुकंचणो पुण जीविदमरणे सम्नो समणो ॥४१॥ 
जिसे शत्रु और मित्रोंका समूह एक समान हों, सुख और दुःख एक समान हों, प्रशंसा और 
निन्‍्दा एक समान हों, पत्थरके ढेले और सुवर्ण एक समान हों तथा जो जीवत और मरणमें सम- 
भाववाला हो वह श्रमण अर्थात्‌ साधु है ॥ ४१॥ 
आगे सम्पदर्शन सम्यमज्ञान और सम्यकचारित्रमें एक साथ प्रवृत्ति करने वाला मुनि ही 
एकाग्रताको प्राप्त होता है यह कहते हैं-- 
दंसगणाणचरित्तेतु तीसु जुगवं समुट्ठिदों जो दु। 
एयरगगदोत्ति सदो सामण्णं तस्स परिषृण्णं ॥४२॥ 
जो साधु सम्यग्दर्शन सम्पग्ज्ञान और सम्यक्‍चारित्र इन तीनोंमें एक साथ उद्यत रहता है 
वह एकाग्रगत है तथा उसीका मुनिपद पूर्णताको प्राप्त होता है ऐसा माना गया है ॥ ४२ ॥ 
आगे एाकग्रताका अभाव सोक्षमसार्ग नहीं है यह प्रकट करते हैं-- 
मुज्ञदि वा रज्जदि वा दुस्‍्सदि वा दव्वभण्णमासेज्ज । 
जदि समणो अण्णाणी बज्ञ्दि कम्मेहिं विविहेद्िं ॥|४३॥ 
यदि साधु अन्य द्रव्यको पा कर मोह करता है अथवा राग करता है अथवा हेष करता है : 
तो वह अज्ञानी है तथा विविध कर्मोंसे बद्ध होता है। 


शुद्धात्म द्रव्यकों छोड़ कर परवदार्थमें आत्मबुद्धि करना तथा इष्ट अनिष्ट वस्तुओंमें राग 
हेष करना मोहोदयके कार्य हैँ । जब तक इस जीवके मोहका उदय रहता है तब तक वह अज्ञानी 
रहता है और अनेक प्रकारका कमंबन्ध उसके जारी रहता है ॥ ४३ ॥। 


आगे एकाग्रता ही सोक्षका सार्ग हे यह बतलाते है -- 
अत्थेसु जो ण उज्झदि ण हि रज्जदि णेव दोसझुपेयादि । 
समणो जदि सो णियदं खवेदि कम्माणि विविधाणिं ॥9४॥ 
१. ““संउडो ज० वृ०। २. जिय** ज०वृ०। ३, पडिपुण्णं ज० वृ०॥ ४. अद्देसु ज० बु०] - 
५. -मुवयादि ज० वृ०।॥ ६. विविहाणि ज ० वृ०१ | 


१८८ ' कुन्दकुन्द-भारती 
जो मुनि बाह्य पदार्थोमें तल मोह करता है, न राग करता है और न द्वेष करंता है वह 
निश्चित ही अनेक कर्मोका क्षय करता है॥ ४४॥ 
समणा सुद्धुवजुच्ा सुहोवजुत्ता य होंति समयम्मि | 
तेस॒ुवि सुद्धुवउत्ता अणासवा सासवा सेसा॥४५॥ 
मुनि परमागभमें शुद्धोपपोगी और शुभोपयोगीके भेदसे दो प्रकारके कहे गये हैं। उनमेंसे 
शद्घोपयोगी आखवसे रहित हैं और शेष--शुभोपयोगी आख़बसे,तहित हैं।। ४५ ॥ 
आगे शुभोपयोगी श्रमणका लक्षण प्रकट करते हें-- 
अरहंतादिसु भत्ती वच्छछदा पवयणाभिजुत्तसु । 
विज्जद्‌ जदि सासण्णे सा सुहजुत्ता भवे' चरिया ॥ ४३६॥ 
यदि मुन्ति अवस्थामें अरहन्त आदियमें भक्ति तथा परमागमसे युक्त महामुनियोंमें वत्सलछता-- 
गोवत्सकी तरह स्नेहानुवृत्ति है तो वह शुभोपयोगसे युक्त चर्या है।। ४६॥ 
आगे शुभोपयोगी घुनियोंकी प्रवृत्ति दिखलाते हेँ-- 
वंदणणमंसणेहिं अब्शुट्टाणाणुगमणपडिवची । 
ससणेतु समावणओ ण णिंदिया रायचरियम्मि | ४७॥ 
सराग चारित्रकी दक्षामें अपनेसे पृज्य मुनियोंको वन्दना करना, नमस्कार करना, आते 
हुए देख उठकर खड़ा होना, जाते समय पीछे-पीछे चलना इत्यादि प्रवृत्ति तथा उनके श्रम-- 
थकावटको दूर करना निन्दित नहीं है ॥ ४७ )। 
आगे शुभोपयोगी सुनियोंकी अन्य प्रवृत्तियाँ दिखलाते हैं-- 
दंसणणाणुवदेसी सिस्सग्गहणं च पोसणं तेसि। 
चरिया हि. सरागाणं जिणिदपूजोवदेसी य ॥9८॥ 
दर्शन और ज्ञानका उपदेश देना, शिष्योंका संग्रह करना, उनका पोषण करना तथा जिनेन्द्र 
देवकी पुजाका उपदेश देना यह सब सरागी अर्थात्‌ शुभोपयोगी मुनियोंकी प्रवृति है ।॥ ४८ ॥ 
आगे जो कुछ भी प्रवृत्तियां होती हैं वे शुभोपयोगी सुनियोंके ही होती हैं ऐसा प्रतिपादन 
करते हैं-- 
उवकुणदि जोबि णिच्च चादुव्वण्णस्स समणसंघस्स | 
कायविराधणरहिद सोधि सरागप्पधाणो से ॥४९॥ 
जो, ऋषि मुनि यति और अनगारके भेदसे चतुविध मुनि समूहका षट्कायिक जीवोंकी विरा- 


धनासे रहित उपकार करता है--बैयावृत्यके द्वारा उन्हें सुख पहुँचाता है वह भी सराग प्रधान 
अर्थात्‌ शुभोपयोगी साधु है ॥ ४० ॥ 








१. पवणयाहिजुत्तेसु ज० वृ० । २. हवे ज० वु०। ३. ““विराहुण''“ज० वु ० । 


प्रवचनसार १८५९, 
आगे षठकापिक जीवोंकी विराधना न करते हुए ही वेयावृत्य करना चाहिये ऐसा 


कहते हैं-- 
जदि कुणदि कायखेदं वेज्जावच्चत्थमुज्जदोी समणों। 
ण हवदि हवदि अगारी धम्मो सो सावयाणं से ॥५०॥ 
यदि वैयावृत्यके लिये उच्चत हुआ साधु षदकायिक जीवोंकी हिंसा करता है तो वह मुनि 
नहीं है। वह तो श्रावकोंका धर्म है। 
यद्यपि वैयावृत्य अन्तरज्भ तप है और शुभोपयोगी मुनियोंके कतंव्योंमें से एक कतंव्य है 
तथापि वे उस प्रकारकी वैयावृत्य नहीं करते जिसमें कि घटूकायिक जीवोंकी विराधना हो । विरा- 
धन्ता पूर्वक वेयावृत्य करना श्रावकोंका धर्म है न कि मुनियों का ॥| ५०॥ 
यद्यपि परोपकारसें शुभ कषायके प्रभावसे अल्प कर्मंबन्ध होता है तो भी शुभोपयोगी पुरुष 
उसे करे ऐसा उपदेश देते है -- 
जोण्हाणं. णिरवेक्ख सागारणगारचरियजुत्ताणं | 
अगुकंपयोवयारं. कुव्यदु लेवी. यद्िवियप्पं ॥॥५१॥ 
यद्यपि अल्प कर्म॑बन्ध होता है तथापि शुभोपयोगी श्रमण, गृहस्थ अथवा मुनिधमंकी चर्चा- 
से युक्त श्रावक और मुनियोंका निरपेक्ष हो दयाभावसे उपकार करे ॥ ५१ ॥ 
आगे उसी परोपकारके कुछ प्रकार बतलाते है -- 
रोगेण वा छुघाएं तण्हेणया वा समेण वा रूढं । 
देहा समणं साधू पडिवज्जदु आदंसत्तीए || ५२॥ 


शुभोपयोगी सुति, किसी अन्य सुनिकों रोगसे, भूखसे, प्याससे अथवा श्रम--थकावट आदिसे 
आक्रान्त देख उसे अपनी शक्ति अनुसार स्वीकृत करे अर्थात्‌ वेयावृत्य द्वारा उसका खेद दूर करे॥ ५२॥ 


आगे शुभोपयोगी सुनि वेंयावृत्यके निमित्त लौकिक जनोंसे वार्ताछाप सी करते है' यह 
दिखलाते है-- 
वेज्जावच्चणिमित्तं गिलाणगुरुवालबुड्समणाणं । 
लछोगिगजणसंभासा ण णिंदिदा वा सुहोवजुदा ॥५३॥ 


ग्लान ( बीमार ) गुरु बारू अथवा वृद्ध साधुओंकी वेयावृत्यके निमित्त, शुभ भावोंसे सहित 
लोकिकजनोंके साथ वार्तालाप करना भी निन्दित नहीं है ॥ ५३ ॥ 


आगे यह शुभोपयोग सुनियोक्ते गौण और भ्रावकोंके मुख्य रूपसे होता है ऐसा कथन करते हैं-- 
एसा पसत्थभूता समणाणं वा पृुणो घरत्थाणं । 
चरिया परेत्ति भणिदा ता एवं परं लद्ददि सोक्खं ।|५४॥ 





१. छुह्दाएज ० बृ०। २. तप्हाए वा ज० वृ०। ३. दिट्ठा ज० वु० । 


१९.० कुन्दकुन्द-भारतो 
यह शुभरागरूप प्रवृत्ति मुनियोंके अल्परूपमें ओर गृहस्थोंके उत्कृष्ट रूपमें होती है। -गहस्थ 
इसी शुभ प्रवृत्तिसे उत्कृष्ट सुख प्राप्त करते हैं॥ ५४ ॥ 


आगे कारणकी विपरीततासे शुभोपयोगके फलसें विपरीतता--भिन्‍तता सिद्ध होती है यह 
कहते है 
रामो पसत्थभूदों वत्थुविसेसेण फलदि विवरीदं । 
णाणाभूमिगदाणि हि. वीयाणि व सस्सकाहुम्मि ॥५५॥। 
जिस प्रकार नाना प्रकारकी भूमिमें पड़े हुए बीज धान्योत्पत्तिके समय भिन्‍न भिन्न प्रकारके 
फल फलछते हैं उसो प्रकार यह शुभ राग, वस्तुकी विशेषतासे--जघन्य मध्यम उत्कृष्ट पात्रकी 
विभिन्‍नतासे विपरीत--भिन्‍्न भिन्न प्रकारका फल फलता है ॥ ५५॥ 
आगे कारणकी विपरोततासे फलकी विपरीतता दिखलाते है-- 
छदुमत्थविहिदवत्युसु वदणियमज्ञयणझाणदाणरदो । 
ण लहदि अपुणब्भाव॑ भाव॑ सादप्पगं लहदि ॥५६॥। 
छद्मस्थ जीवों द्वारा अपनी बुद्धिसि कल्पित देव गुरु धर्मादिक पदार्थोंको उद्देश्य कर ब्रत 
नियम अध्ययन ध्यान तथा दानमें तत्पर रहने वाला पुरुष अपुनर्भाव अर्थात्‌ मोक्षको प्राप्त नहीं 
होता किन्तु सुखस्वरूप देव या मनुष्य पर्यायको प्राप्त होता है॥ ५६॥ ै 


आगे इसी बातको और भी स्पष्ट करते है -- 
अविद्दिपरमत्थेसु य विसयेक्सायाधिगेषु पुरिसेसु । 
जुदूं कं व दत्त फलदि कुदेवेसु मणुजेसु |॥|५७॥ 
परमार्थको नहीं जानने वाले तथा विषय कषायसे अधिक पुरुषोंकी सेवा करना, टहल 
चाकरी करना और उन्हें दान देना कुदेवों तथा नीच मनुष्योंमें फलता है ॥ ५७ ।। 


आगे इसीका ससर्थन करते है -- 
जदि ते विंसयकसाया पावत्ति परूविदा व सत्थेसु | 
कह ते तप्पडिबद्धा पुरिसा नित्थारगा होंति।।५८॥ 
यदि वे विषय कषाय पाप हैं इस प्रकार शास्त्रोंमें कहे गये हैं तो उच्त पापरूप विषय कषायोंमें 
आसक्त पुरुष संसारसे तारने वाले कैसे हो सकते हैं अर्थात्‌ किसी भी प्रकार नहीं हो सकते हैं ॥ ५८॥ 


आगे पात्रभुत तथोधनका लक्षण कहते हैं--- 
उवरदपावी पुरिसो समभावो धम्मिगेसु सब्बेसु । 
गुणसमिद्दोवसेवी हवदि स भागी सुमग्गस्स ||५९॥ 


जो पुरुष पापोंसे विरत है, समस्त धर्मात्माओंमें साम्यभाव रखता है और गुण समूहकी 
सेवा करता है वह सुमागंका भागी है अर्थात्‌ मोक्षमा्गंका पथिक है ॥। ५९ |। 


१. विसयकषायादिगेसु ज० वृ०। २. पुरुसेसु ज० वु०। ३. मणुवेसु ज० बु०। ४. किह ज० वृ० | 
५. त॑ पडिबद्धा ज० वु० | 


प्रवचनसांर १९१ 


आगे इसीको पुनः स्पष्ट करते हैं-- 

असुमोवयोगरहिदा सुदृधुवजुत्ता सुद्दोवजुत्ता वा। 

णित्थार्यंति लछोगं तेसु पसत्थं लछूहदि भत्तो ॥६०॥ 
जो अशुभपयोगसे रहित हैं और शुद्धोपपोग अथवा शुभोपयोगसे युक्त हैं वे उत्तम मुनि 

भव्य मनुष्यको तारते हैँ। उनकी भक्ति करने वाला मनुष्य प्रशस्तफलको प्राप्त होता है ॥ ६० ॥ 

आगे गुणाधिक घुनियोंके प्रति फैसी प्रवृत्ति करनी चाहिये यह कहते है -- 

दिद्ठा पगदं॑ वत्यू. अब्झुद्ठाणप्पधाणकिरियाहिं । 

कप विसे ४९ # | 

वइदु तदी शुणादो सिद्व्वोत्ति उबदेसो ॥ ६१॥ 

इसलिये निविकार निग्न॑श्थ रूपके धारक उत्तम पात्रको देखकर जिनमें उठकर खड़े होनेकी 


प्रधानता है ऐसो क्रियाओंसे प्रवृत्ति करना चाहिये क्‍योंकि गुणोंके द्वारा आदर विन्तयादि विशेष 
करना योग्य है ऐसा अरहन्त भगवान्‌का उपदेश है' ॥ ६१ ॥ 
आगे अस्युत्थानादि क्रियाओोंको विशेषरूपसे बतलाते हैं-- 
अब्मुद्ठांणं गहणं उवासणं पोसणं च सककारं | 
अंजलिकरणं पणमं भणिदं इह शुणाधिगाणं हि ॥६२॥ 
इस लोकमें निशचयपूर्वक अपनेसे अधिक गुण वाले महापुरुषोंके लिये उठकर खड़े होना, 
आइये-आइये आदि कहकर अजद्भीकार करना, समीपमें वेठकर सेवा करना, अन्नपानादिकी व्यवस्था 
कराकर पोषण करना, गुणोंकी प्रशंसा करते हुए सत्कार करना, विनयसे हाथ जोड़ना तथा नम- 
स्कार करना योग्य कहा गया है ॥ ६२॥ 
आगे श्रमणाभास मुनियोंके विषयमें उक्त समस्त क्रियाओंका निषेध करते हैं--- 
अव्मुहेया समणा सुत्तत्थविसारदा उपासेया | 
संजमतवणाणड्रा पणिवद्णीया हि. समणेहिं ॥ ६३॥। 
जो आगमके अर्थमें निपुण हैं तथा संयम तप और ज्ञानसे सहित हैं ऐसे मुनि ही नि३चयसे 
अन्य मुनियोंके द्वारा उठकर खड़े होने योग्य, सेवा करनेके योग्य तथा वन्दता करनेके योग्य हैं । 


जो उक्त गुणोंसे रहित हैं ऐसे श्रमणाभास मुनियोंके प्रति अभ्युत्यानादि क्रियाओंका 
प्रतिषेध है ॥ ६३ ॥ 





१. विशेषदब्वत्ति ज० बृ० | २, ज० वृ० में इस गाथाका ऐसा भाव प्रकट किया गया है कि निविकार 
ननिर्ग्रन्थकृपके धारक तपोधनको अपने संघमें आता देख तीन दिन पर्यन्त उनका उठकर खड़े होना आदि 
सामान्य क्रियाओं हारा सत्कार करना चाहिये और तीन दिन बाद विशिष्ट परिचय होने पर गुणोंके 
अनुसार उनके सत्कारमें विशेषता करना चाहिये । ! 


१०४ कुन्दकुन्द-भारती 
आगे अ्रमणाभासका लक्षण कहते हैं--- 
ण हवदि समणोत्ति मदो संजमतवसुत्तसंपजुत्तो वि । 
जदि सहृहदि ण अत्थे आदपधाणे जिणक्खादे ॥ ६४॥ 
यदि कोई मुत्ति, संयम तप तथा आगमसे युक्त होकर भी जिनेन्द्र भगवानके द्वारा कहे हुए 
जीवादि पदार्थोका श्रद्धान नहीं करता है तो वह श्रमण नहीं है--मुनि नहीं है ऐसा माना गया है। 
सम्यग्दशनसे हीन मुनि श्रमणाभास कहलाता है ॥ ६४॥ 
आगे समीचीन घुनिको जो दोष लगाता है वह चारित्र हीन है ऐसा कहते है -- 
अववददि सासणत्थं समणं दिद्ठा पदोसदो जो हि । 
किरियासु णाणुमण्णदि हवदि हि सो णट्ठडचारित्तो ॥ ६५॥। 
जो मुनि, जिनेन्द्रदेवकी आज्ञामें स्थित अन्य मुनिको देखकर ट्वेष वश उनकी निन्‍्दा करता 
है तथा अभ्यत्थान आदि क्रियाओंके होनेपर प्रसन्न नहीं होता वह निशचयसे चारित्र रहित 
है ॥ ६५॥ 
आगे जो स्वयं गुणहीन होकर अपनेसे अधिक ग्रुणवाल्ले सुनिसि अपनी विनय कराना चाहता 
है उसकी निन्‍दा करते हे -- 
गुणदोधिगरुस विणयं पडिच्छगो जोवि होमि समणोत्ति । 
होज्ज॑ शुणाधरो जदि सो होदि अणंतसंसारी ॥ ६६॥ 
जो मुनि स्वयं गुणोंका धारक न होता हुआ भी "मैं मुनि हूँ' इस अभिमान वश अधिक 
गुणवाले महामुनियोंसे विनयकी इच्छा करता है वह अनन्तसंसारी है अर्थात्‌ अनन्त काल तक 
संसारमें भ्रमण करनेवाला है ॥ ६६ ॥ 
आगे जो स्वयं गुणाधिक होकर हीनगुणवाले सुनिकी वन्दनावि क्रिया करता हे उसको 
निन्‍दा करते है -- 
अधिगगुणा सामण्णे वहंति गशुणाधरेहिं किरियासु । 
जदि ते मिच्छुबजुता हवंति पब्भइचारिता || ६७॥ 
जो मुनि, मुनिपदमें स्वयं अधिक गुणवाले होकर गुणहीन मुनियोंके साथ वन्दनादि क्रियाओं 


में प्रवृत्त होते हैं अर्थात्‌ उन्हें नमस्कारादि करते हैं वे मिथ्यात्वसे युक्त तथा चारित्रसे भ्रष्ट होते 
है ९७॥ 


आगे सुनिको असत्सड्भसे बचना चाहिये ऐसा कहते है -- 
णिच्छिद्सुत्तत्थपदो समिदकसायों तवोधिगो चावि। 
छोगिगजणसंसरगं ण 'जहदि जदि संजदो ण॑ हवदि ॥ ६८॥ 





१* समितकषाओ, ज० वृ० । २. तओधिगो ज० बृ० । ३. चयदि ज० वृ० । ४. णविदि ज० वृ०। . 


प्रव्चंनसारे १९३ 
जिसने आगमके अथे और पदोंका निश्चय किया है, पे कषायें शान्‍्त हो चुकी हैं और 
जो तपदचरण॑से अधिक है ऐसा होकर भी यदि मुनि लौकिक मनुष्य संसर्गको नहीं छोड़ता है. तो 
वह संयमी नहीं है। ६८१... ह ' 
आगें लौकिक मनुष्पका लक्षण कहते है -- 
णिग्गंथं पव्वरंदों वहदि जदि एहिगेहि फम्मेहिं | 
सो लोगिगोदि मणिदों संजमतवसंपंजुत्तोवि ।|६९॥ 
यदि कोई मुनि निम्नेन्थ दोक्षा धारण करके इस लोक सम्बन्धी ज्योतिष तन्त्र मन्त्र आदि 
क्रियाओं द्वारा प्रवृत्ति करता है तो वह संयम तथा तपसे युक्त होता हुआ भी लौकिक है ऐसा कहा 
गया है॥ ६०७ 
आगे सत्सद्भ करना चाहिये ऐता कहते है -- 
तम्हा सम॑ गुणादों समणो समणं गुणेहिं वा अहिय॑ | 
' अधिवसदु तम्हि णिच्च॑ इच्छदि जदि दुबखपरिभोक्‍््ख ॥|७०॥ 
इसलिये यदि साधु दुःखसे छुटकारा चाहता है तो वह निरन्तर ऐसे मुनिके साथ रहे जो 
कि गुणोंकी अपेक्षा अपने समान हो अथवा अपनेसे अधिक हो ॥ ७० ॥ 


आगे संसार तत्त्वका उद्घाटन करते है-- ' ह 
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जे अजधागहिद॒त्था एदे तच्चत्ति णिच्छिदा समये 
. अच्चंतफलसमिद्धं. भमंते तेतो पर कालं ॥७१॥ 
जो जिनमतमें स्थित होकर भी पदार्थको ठीक-ठीक ग्रहण नहीं करते हैं और अतत्त्वको यह 
तत्त्व है! ऐसा निश्चित कर बैठे हैं वे वतंमान कालसे लेकर अनन्तफलोंसे परिपुर्ण दीघंकाल तक 
भ्रमण करते रहते हैं ।। ७१॥ 


आगे सोक्षतत्त्वका स्वरूप बतलाते है -- 
अजधाचारविजुत्तो जधत्थपद्णिच्छिदोपसंतप्पा । 
अफड़े चिरं ण जीवदि इह सो संपुण्णसामण्णो ||७२॥ 
जो मिथ्याचारित्रसे रहित है तथा यथावस्थित पंदार्थोका निश्चय होनेसे जिसकी आत्मा 


शान्त है--कपायके उद्रेकसे रहित है वह सम्पूर्ण मुनिषदको धारण करनेवाला मुन्ति इस निःसार 
संसारमें चिर काल तक जीवित नहीं रहता अर्थात्‌ शीघ्र ही मुक्त हो जाता है॥ ७२॥ 


१. ६८वीं गाथाके आगे ज० बु० में निम्त गाथा अधिक व्याख्यात है-- 
तिसिदं व भुविखिदं वा दुहिदं दट्ठूण जो हि दुहिदमणों । 
- पडिवज्जदि त॑ किवया तस्सेसा होदि अणुकंपा ॥१॥ 
२. पव्वयिदों ज० वृ०। ३. ““संजुदो चात्रि ज० वृ०। 
र्‌प्‌ 


१९४ कुन्दकुन्ंद-भारती 
आगे सोक्ष तत्वका साधनतत्त्व दिखलाते हैं-- 
सम्मं॑ विदिदपद॒त्था चत्ता उवहिं. बहित्थमज्वत्थं | 
विसयेसु णावसत्ता जे ते खुद्धत्ति णिह्िद्वा ।छ३॥ 
जिन्होंने यथार्थेरूपसे समस्त तत्त्वोंकी जान लिया है, ओर जो वहिरज्ण तथा अन्तरज्भ 
परिग्रहको छोड़कर पञ्चेन्द्रियोंके विषयोंमें लीन नहीं हैं वे महामुनि शुद्ध हैं--मोक्षतत्त्वको साधन 
करनेवाले हैं ऐसा कहा गया है ॥ ७३ ॥ 
भागे सोक्ष तत््वका साधनतत्त्व सब सनोरथोंका स्थान है ऐसा कहते हैं-- 
सुद्धडस्स य सामण्णं भ्णियं सुद्धरस दंसणं णाणं | 
सुद्धस्स य णिव्वाणं सोच्चिय सिद्धों गमो तरस ॥७४॥ 
साक्षात्‌ मोक्षतत््वको साधन करनेवाले शुद्धोपयोगी मुनिके ही मुनिपद कहा गया है, उसोके 
दर्शन और ज्ञान कहे गये हैं, उसीके मोक्ष कहा गया है और वही सिद्धस्वरूप है। ऐसे शुद्धोपयोगी 
महामुचिको नमस्कार हो ॥| ७४ ॥ 
आगे शिष्यजनोंको शास्त्रका फल दिखलाते हुए प्रकृत ग्रन्थको समाप्त करते हैं-- 
बुज्मदि सासणमेयं सागारणगारचरियया जुत्तो। 
जो सो पवयणसारं लहुणा कालेण पप्पोदि ॥७५॥।। 
जो पुरुष, गृहस्थ अथवा मुनिकी चर्यासे युक्त होता हुआ अरहन्त भगृवान॒के इस शासनको 
समझता है वह अल्पकालमें ही प्रवचनसारको--सिद्धान्तके रहस्यभूत परमात्मभावको पा लेता 
है ॥ ७५ ॥ 


नियससार 


नियमसार 
जीवाधिकार 


मद्भुलाचरण ओर प्रतिज्ञावाक्य 


णमिऊझण जिण॑ वबीर॑ अणंतवरणाणदंसण सहावं । 
वोच्छामि णियमसारं केवलिसुदकेवलीभमणिदं ॥। १ ॥| 


अनन्त और उत्कृष्ट ज्ञान दर्शन स्वभावसे युक्त श्री महावीर जिनेन्द्रको तमस्कार कर में 
केवली और श्रुतकेवलीके द्वारा कहे हुए नियमसारको कहूँगा ॥ १॥ 


सोक्षमाग और उसका फल. 
मग्गो मग्गफर्ल ति य दुविहं जिणसासणे समकखाद॑ । 
मग्गो मोक्खठवायों तस्स फल होह णिव्वाणं || २ ॥ 
जिन शासतमें मार्ग और मार्गंफल इस तरह दो प्रकारका कथन किया गया है। इनमें मोक्ष 


का उपाय अर्थात्‌ सम्यग्दशन, सम्यस्ज्ञान और सम्यक्‌ चारित्र मार्ग है और निर्वाणकी प्राप्ति होना 
मार्गका फल है ॥ २॥ 


सनियससार पदकी साथ्थकता 
णियसेण यर्जं कज्जं तण्णियमं णाणदंसणचरित्तं | 
विवरीयपरिदरत्थ॑ भणिदं खलु॒सारमिदि वयणं ॥ ३ ॥ 


नियमसे जो करने योग्य है वह नियम है; ऐसा नियम ज्ञान दर्शन चारित्र है। इनमें विपरीत 
अर्थात्‌ मिथ्याज्ञान, मिथ्यादशंन और मिथ्याचारित्रका परिहार करनेके लिये 'सार' यह वचत्त 
निशचयसे कहा गया है। 


भावाय्थें--नियमसारका अर्थ सम्यग्दर्शन, सम्यरज्ञान और सम्यकचारित्र है इन्हींका इस 
. भ्रन्थमें वर्णन किया जावेगा ॥ ३ ॥। 


नियस और उसका फल 
णियम॑ सोकक्‍्खउवायों तरस फल हवदि परमणिव्याणं । 
एदेसि तिण्हं पि ये पत्तेयपरूवणा होई॥ ४ ॥ 


नियम अर्थात्‌ सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र मोक्षका उपाय है और उसका 
फल परमनिर्वाण है। इस ग्रन्थमें इन तीनोंका पृथक्‌-पृथक्‌ निरूपण है ॥ ४॥ 


१०६ कुन्दकुन्द-भारती 
व्यवहार सम्पग्दशंनका स्वरूप 
अत्तागमतच्चाणं सदहणादी हवेह. सम्मत्त । 
ववगयअसेसदोसी सयलगुणप्पा हवे अत्ा ॥ ५ ॥ 
आप्त, आगम और तत्त्वोंके श्रद्धानसे सम्यग्दर्शन होता है । जिसके समस्त दोष नष्ट हो गये 
हैं तथा जो समस्त गुणोंसे तन्मय है ऐसा पुरुष आप्त कहलाता है॥ ५॥ 
अठारह दोषोंका वर्णन 
छुद्तण्हभीरुरोसो रागो मोहो चिंता जरा रुजा मिच्चू । 
रवेद खेद मंदों रह विम्हियणिदया जणुब्बेगो || ६ ॥ 
क्षुधा, तुष्णा, भय, हेष, राग, मोह, जिस्ता, बुढ़ापा, रोग, मृत्यु, पसीना, खेद, म॒द, रति, 
विस्मय, निद्रा, जन्म और उद्देग ये अठारह दोष हैं ॥६॥ 
ु . परमात्माका स्वरूप... 
णिस्सेसदोसरहिओ केवलणाणाइप्रमविभवजुदो । 
सो परमप्पा उच्चह तव्विवरीओ ण परमप्पा ॥ ७ ॥ 
जो ( पूर्वोक्त ) समस्त दोषोंसे रहित है, तथा केवलज्ञान आदि परम वेभवसे युक्त है वह 
परमात्मा कहा जाता है। उससे जो विपरीत है वह परमात्मा नहीं है ॥ ७ ॥ 
आगम और तत्त्वा्थंका स्वरूप 
तस्स समुहरगदवंयंणं. पुच्वापरदोसविरहिय॑ सुद्ध । 
आगममिदि परिकहियं तेण दु कहिया हवंति तच्चत्था ॥ ८ ॥ 
उन परमात्माके मुखसे निकले हुए वचन, जो कि पूर्वापर दोषसे रहित तथा शुद्ध हैं आगम 
इस शब्दसे कहे गये हैं भऔौर उस आगमके द्वारा कहे हुए जो पदार्थ हैं वे तत्त्वाथ हूँ ॥ ८॥ ॒ 
तत्त्वार्थोका भामोल्लेख 
जीवा पोग्गलकाया धम्म्राधम्मा य काह आयासं। , 
तच्चत्था इंदि भणिदा णाणाशुणपज्जएहिं संजुत्ता ॥ ९ ॥ 


जीव, पुद्गलकाय, धर्म, अधम, काल और आकाश ये तत्त्वार्थ कहे गये हैं। ये तत्त्वाथ 
अनेक गुण और पर्यायोंसे संयुक्त हैं ॥ ९ ।॥) 


१. क्षुधा तृष्णा भय॑ं देषो रागो मोहरच चिन्तनम । 
जरा रुजा च मृत्युश्च स्वेदः खेदी मदो रत्ति:॥ १५ ॥ 
विस्मयो ऊननं निद्रा विषादोष्ण्टादश छुवा:॥ 
त्रिजगत्सवभृतानां दोपा: साधारणा.- इमें ॥ १६ ॥ 


नियमसार १९७ 


जीवका लक्षण तथा उपयोगके भेद 
: जीवों उबओगमओ उवभोगो णाणदंसणो होह | 
णाणुवओगो हुविहो सहावणाणं विभावणाणं त्ति॥१०॥ 


जीव उपयोगमय है अर्थात्‌ जीवका लक्षण उपयोग है। उपयोग ज्ञानदर्शनरूप है अर्थात्‌ 
उपयोगके ज्ञानोपपोग और दर्शनोपयोगके भेदसे दो भेद हैं। उन्तमें ज्ञानोपयोग, स्वभावज्ञान और 
विभाव ज्ञानके भेदसे दो प्रकारका है ॥ १० ॥ 


स्वभावज्ञान और विभावज्ञानका विवरण 
केवलमिंदियरहियं असहायं॑ त॑ सहावणाणं त्ति। 
सण्णाणिदरवियप्पे. विहवणा्णं हवे दुबिहं ॥ ११॥ 
इन्द्रियोंस रहित तथा प्रकाश आदि बाह्य पदार्थोकी सहायतासे निरपेक्ष जो केवल ज्ञान 
है वह स्वभावज्ञान है। सम्यग्ज्ञान और मिथ्याज्ञानके विकल्पसे विभावज्ञान दो प्रकारका है॥ ११॥ 


सम्यगृविभावज्ञान तथा सिथ्यावि्ावज्ञानके भेद-- 
सण्णाणं चउमेद॑ मद्सुदओही तहेव मणपज्जं | 
अण्णाणं तिवियप्प॑ मदियाई मभेददो चेव ॥१२॥ 


सम्यग्विभावज्ञानके चार भेद हैं--मति, श्रुत, अवधि और मनःपृ्येय | और अज्ञानरूप 
विभावज्ञान कुमति, कुश्ुत तथा कुअवधिके भेदसे तीन प्रकारका है ॥ १२॥ 


दर्शंनोपयोगके भेद 
तह दंसणउवओगो ससहाचेदरवियप्पदो दुविहो। 
केवलमिंदियरहियं असहायं त॑ सहावमिदि भणिदं ॥ १३॥ 


उसी प्रकार दर्शंनोपयोग, स्वस्वभावद्शनोपयोग और विभावदर्शनोपयोगके भेदसे दो 
प्रकारका है। इनमें इल्द्रियोंसे रहित तथा परपंदार्थवी सहायतासे निरपेक्ष जो केवलदर्शन है वह 
स्वभावदर्शन है इस प्रकार कहा गया है ॥ १३ ॥ 


विभाव दर्शंत ओर पर्यायके भेद 


चकक्‍्खु अचक्खू ओहदी तिण्णिवि भणिदं विभावदिच्छित्ति | 
पज्जाओ दुवियप्पो सपरावेक्शो ये णिरवेक्खो ॥ १४॥ 


चक्षुदंशंन, अचक्षुदंशंन और अवधिदर्शन ये तीनों दर्शन विभाव दर्शन हैं इस प्रकार कहा 
गया है। स्वपरापेक्ष और निरपेक्षके भेदसे पर्यायके दो भेद हैं ॥ १४ ॥ 


विभावपर्यायथ और स्वभ्ावपर्यायका विवरण 
णरणारयतिरियसुरा पज्ञाया ते विभावभिदि भणिदा | 
कम्मोपाधिविव॒ज्जियपज्जाया ते सह्ावमिदि भणिदा ॥ १७॥ 


१९.८ कुन्दकुन्द-भा रती 
मनुष्य, नारक, तियंड्च और देव ये विभाव पर्यायें कही गई हैं तथा कर्मरूप उपाधिसे 
रहित जो पर्यायें हैं वे स्वभावपर्यायें कही गई हैं ।। १५ ॥ 
मनुष्यादि पर्यायोंका विस्तार 
माणुससा दुवियप्पा कम्ममहीभोगभूमिसंजादा । 
सत्तविद्द णेडया णादव्वा पुढविभेएण ॥ १६॥ 
कमंभूमिज और भोगभूमिजके भेदसे मनुष्य दो प्रकारके हैं तथा पृथिवियोंके भेदसे नारकी 
सात प्रकारके जानना चांहिये॥ १६॥। 
चंउद॒हमेदा भणिदा तेरिच्छा सुरगणा चउब्भैदा। 
एदेसिं. वित्थारं लोयविभागेसु_ णादबव्बं ॥ १७॥ 
तियंञ्चोंके चौदह और देवसमूहके चार भेद कहे गये हैं। इन सबका विस्तार छोकविभागमें 
जानना चाहिये । 
भावार्थ--सुक्ष्म एकेन्द्रिय पर्याप्तक, अपर्याप्तक, वादरएकेन्द्रिय पर्या्तक, अपर्याप्तक, द्ीन्द्रिय- 
पर्याप्तक, अपयर्तिक, चीन्द्रिय पर्याप्तक, अपर्याप्तक, चतुरिन्द्रिय पर्याप्तक, अपर्याप्तक, असंज्ञिपल्चेन्द्रिय 
पर्याप्तक, अपर्याप्तक और संज्ञिपड्चेन्द्रिय पर्याप्तक, अपर्याप्तकके भेदसे तियंज्चोंके चौदह भेद हैं. । 
तथा भवनवासी, व्यन्तर, ज्योतिष्क और वेमानिकके भेदसे देवसमूहके चार भेद हैं। इन सबका 
विस्तार लोक विभाग 'नामक परमागममें जानना चाहिये ॥ १७ ॥ 
भत्माके कतुंत्व-भोक्तृत्वका वर्णन 
कत्ता भोत्ता आदा पोग्गलकम्मस्स होदि ववहारा | 
कम्मजमावेणादा का भोत्ता दु गिच्छयदों ॥ १८॥ 
आत्मा पुद्गल क्मका कर्ता भोक्ता व्यवहारसे है और आत्मा कर्मजनित भावका कर्ता 
भोक्ता निश्चयसे अर्थात्‌ अशुद्ध निश्चयसे है। 
भावार्थ--अनुपचरित असद्भूत व्यवहार नयकी अपेक्षा आत्मा द्रव्य कर्मका कर्ता और 
उसके फलका भोक्ता है और अशुद्ध निश्चय नयकी अपेक्षा कर्मजनित मोह राग द्वेंष आदि भाव 
कमंका कर्ता तथा भोक्ता है। अनुपचरित असदभूत व्यवहार नयसे शरीरादि नोकमंका कर्ता है 


तथा उपचरित असदभूत व्यवहार नयसे घटपटादिका कर्ता है। यह अशुद्ध जीवका कथन 
है ॥ १८ ॥ 


द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नयसे जीवकी पर्यायोंका वर्णन 
दव्वत्थिएण जीवा वदिरिता पृुव्वभणिदपज्जाया | 
पज्जयणएण जीवा संजुता होंति दुविहेहिं॥ १९॥ 


द्रव्याथिक नयसे जीव, पुंकथित पर्यायोंसे व्यतिरिक्त--भिन्‍त हैं और पर्यायाथिकनयसे 
जीव स्वपरापेक्ष तथा निरपेक्ष--दोनों प्रकारकी पर्यायोंसे संयुक्त हैं । 


नियमसारं १९६९, 


भावार्थ--यहाँ द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नयकी अपेक्षा जीवकी भिन्‍नता तथा अभिन्‍नता- 
का वर्णन किया गया है इसलिये स्याद्वादकी शैलीसे जीवका स्वरूप समझना चाहिये ॥ १९॥ 


इस प्रकार श्री कुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्थ्में जीवाधिकार 
नामका पहला अधिकार समाप्त हुआ ॥ १॥ 


२ 


अजीवाधिकार 
* पुद्गल द्रव्यके भेदोंका कथन 
अणुखंधवियप्पेण दु पोग्गलद॒व्ब॑ हवेह दुवियप्पं । 


खंधा हु छप्पयारा परमाणु चेवब दुवियप्पो ॥२०॥ 
अणु और स्कन्धके विकल्पसे पुद्गल द्रव्य दो विकल्प वाला है। इनमें स्कन्ध छह प्रकार 
के हैं और परमाणु दो भेदोंसे युक्त है। 
भावाथं--प्रथम ही पुद्गल द्रव्यके दो भेद हँ--१. स्वभाव पुद्गल और २. विभाव पुद्गल। 
उनमें परमाणु स्वभाव पुदूगल है और स्कन्ध विभाव पुद्गल है। स्वभाव पुदुगलके कार्यपरमाणु 
ओर कारणपरमाणुकी अपेक्षा दो भेद हैं तथा विभाव पुद्गल--स्कन्धके अतिस्थूल आदि छह भेद 
हैं । इन छह भेदोंके नाम तथा उदाहरण आगेकी गाथाओं में स्पष्ट किये गये हैं || २० ॥ 
स्कन्धोंके छह भेद ॥ 
अइथूलथूछ भूल धूलसुहुम॑ च सुहमधूल च। 
सुहुम॑ अइसुहुम॑ इंदि घरादियं होदि छ्मेयं ॥२१॥ 
भूपव्वदसादीया भणिदा अइ्यूलथूलमिंदि खंधा | 
थूछा इृदि विण्णेया सप्पीजलतेलमादीया ॥|२१॥ 
छायातवमादीया  थूलेद्रखंधमिदर. वियाणाहि | 
सुहुमधूलेदि भणिया खंघा चउरबखविसया य॥२३॥ 
सुहुमा हवंति खंधा पावोग्गा कम्मवर्गणस्स पुणो। 
तत्यिवरीया खंधा अइसुहुसा इृदि परूवेंदि ॥२४॥ 


अतिस्थूलस्थूछ, स्थूछ, स्थूलसूक्ष्म, सुक्ष्मस्थूछ, सुक्षम और अतिसृक्ष्म ऐसे पृथिवी आदि 
स्कन्धके छह भेद हैं ॥ २१ ॥ ह 


३०० कुंन्दकुन्द-भारती 

भूमि पव॑त आदि अति स्थूल स्कन्ध कहे गये हैं तथा घी, जल, तेल आदि स्थूछ स्कत्च हैँ 
ऐसा जानना चाहिये ॥ २२ ॥। 5 

छाया आतप आदि स्थूलसुक्ष्म स्कन्ध हैं ऐसा जानो । तथा चार इन्द्रियोंके विषय सुक्ष्म- 
स्थल स्कन्ध हैं ऐसा कहा गया है ॥ २३ ॥ 

कर्मंवर्गंणा रूप होनेके योग्य स्कन्ध सूक्ष्म हैं और इनसे विपरीत अर्थात्‌ कर्मवर्गंणा रूप 
न होनेके योग्य स्कत्ध अतिसूक्ष्म हैं ऐसा आचार्य निरूपण करते हैं ॥ २४ ॥ 

भावारथ--जो पृथक्‌ करने पर पृथक्‌ हो जावें और मिलाने पर फिर मिल न सकें ऐसा पुदुगल 
स्कन्धोंको अतिस्थूलस्थूल कहते हैं जैसे पृथिवी, पवत आदि। जो पृथक्‌ करने पर पृथक हो जावें 
और मिलाने पर पुन: मिल जावें ऐसे पुद्गल स्कन्धोंको स्थूछ कहते हैं जैसे घी, जल, तेल भादि 
तरल पदार्थ। जो नेन्नोंसे दिखाई तो देते हैं पर ग्रहण नहीं किये जा सकते ऐसे स्कन्धोंको स्थुल- 
सूक्ष्म कहते हैं जेसे छाया, आतप आदि। जो नेत्रोंसे देखनेमें तो नहीं आते परन्तु अपनी-अपनी 
इन्द्रियों द्वारा ग्रहण किये जाते हैं ऐसे स्कन्वोंको सृक्ष्मस्थूल कहते हैं जेसे कर्ण, त्लाणं, रसना और 
स्पशन इन्द्रियके विषयभूत शब्द, गन्ध, रस और स्पशं। जो कर्ंवर्गंणारूप परिणमन करनेके योग्य 
हैं ऐसे स्कन्ध सक्ष्म कहलाते हैं ये इन्द्रिय ज्ञानके द्वारा नहीं जाने जाते मात्र काये द्वारा इनका 
अनुमान होता है। तथा जो इतने सृक्ष्म हैं कि कमंव्गंणारूप परिणमन नहीं कर सकते उन्हें 
अतिसूक्ष्म स्कन्ध कहते हैं ये भवधिज्ञानादि प्रत्यक्ष ज्ञानोंके द्वारा जाने जाते हैं ॥ २१-२४ ॥ 


कारण परमाणु और कार्य परभाणुका लक्षण 
धाउचउक्करस पुणो जं हेऊ कारणंति त॑ णेयो। 
खंधाणां अवसाणो णादव्वो कज्जपरसाणू ॥ २५॥। 
जो पृथ्वी, जल, तेज और वायु इन चार घातुओंका कारण है उसे कारण परमाणु जानना 


चाहिये ओर स्कन्‍्धोंके अवसानको अर्थात्‌ स्केन्धोंमें भेद होते-होते जो अन्तिम अंश रहता है उसे 
कार्य परमाणु जानना चाहिये। ।$ 
भावार्थ--पृथिवी, जल, अग्नि और वायुका जो रूप अपने ज्ञानमें आता है वह अनेक 
परमाणुओंके मेलसे वा हुआ स्कच्घ है । इस स्कन्घ॒के बननेमें जो परमाणु मूल कारण हैं वे कारण 
परमाणु कहलाते हैं। स्तिग्ब और रूक्ष गुणके कारण परमाणु परस्परमें मिलकर स्कन्‍्ध बनते हैं 
जब उस्नमें स्तिग्घता और रूक्षगुणोंका ह्ास होता है तब विघटन होता है इस तरह विघटन होते- 
होते जो अन्तिम अंश--अविभाज्य अंश रह जाता है वह कार्य परमाणु कहलाता है ॥ २५॥ 
परसाणुका लक्षण 
अत्तादि अत्तमज्ञं अत्तंतं णेव इंदिए गेज्झं । 
अविभागी जं दुव्बं॑ प्रसाणू त॑ वियाणाहि ॥ २६॥ 
आप ही. जिसका आदि है, आप ही जिसका मध्य है, आप ही जिसका अन्त है, जो इन्द्रियोंके 
द्वारा भ्रहणम नहीं आता, तथा जिसका दूसरा विभाग नहीं हो सकता उसे परमाणु द्रव्य जानो ।ः 


नियमसार २०१ 


भावार्थ--परमाणु एकप्रदेशी होनेसे उसमें आदि, मध्य और अन्तका विभाग नहीं होता 
तथा उसका इतना सूक्ष्म परिणमन है कि वह इन्द्रियोंके द्वारा ग्राह्म नहीं होता इसी तरह एकप्रदेशी 
होनेसे उसमें विभाग नहों हो यात्ता ॥ २६॥ 


परमसाणुके स्वभावगुण और विभावगुणका वर्णन 
एयरसरूवरगंधं दोफ़ासं त॑ हवे सहावशुणं | 
विहावगुणमिदि भणिदं जिणसमये सब्वपयडत्त || २७॥ 
एक रस, एक रूप, एक गन्ध और दो स्पश्ञसि युक्त जो परमाणु है वह स्वभावगुणवाला है 
और दहृययणुक आदि स्कन्ध दशासें अनेक रस, अनेक रूप, अनेक गन्ध और अनेक स्पशेंवाला जो 
परमाणु है वह जिनश[सनमें सर्वप्रकट रूपसे विभाव गुणवाला है ऐसा कहा गया है। 


भावार्थ--जो परमाणु स्कन्ध दशासे विधटित होकर एकप्रदेशीपनेको प्राप्त हुआ है उसमें 
खट्टा, मीठा, कडुआ, कपायला और चिपंरा इन पाँच रसोंमें से कोई एक रस होता है, रबेत, पीत, 
नील, लाल और क्रृष्ण इन पांच-वर्णमेंसे कोई एक वर्ण होता है, सुगन्ध दुर्गन्‍्ध इन दो गन्धोंमें से 
कोई एक गन्ध होता है और शीत उष्णमें से कोई एक तथा स्तिग्ध रूक्षमें से कोई एक इस प्रकार दो 
स्पर्श होते हैं | कर्केश मृदु गुर और लरूघु ये चार स्पर्श आपेक्षिक होनेसे परमाणुमें विवक्षित नहीं 
हैं। इस प्रकार पांच गुण;से युक्त परमाणु स्वभाव गुण वाछा परमाणु कहा गया है परल्तु यही 
परमाणु जब स्कन्च दशामें अनेक रस, अनेक रूप, अनेक गन्ध और अनेक स्पशसि युक्त होता है 
तव विभावगुण वाला कहा गया है। तात्पर्य यह है कि परमाणु स्वभाव पुद्गल है और स्कन्ध 
विभाव पुद्गल है ॥ २७॥ * 

पुद्गलकी स्वभाव पर्याय और विभाव पर्यायका वर्णन 


अण्णणिरावेब्ों जो परिणामी सो सहावपज्जायो । 
खंधसरूबेण पुणों परिणामों सो विहावपज्जायों ॥ २८॥ 
जो अन्यनिरपेक्ष परिणाणाम है वह स्वभावपर्याय है और स्कत्घरूपसे जो परिणाम है वह 
विभाव पर्याय है । 
भावार्थ--पुद्गल द्रव्यका परमाणुरूप जो परिणमल है वह अन्य परमाणुओंसे निरक्षेप होने- 
के कारण स्वभाव पर्याय है तथा स्कन्धरूप जो परिणमन है वह अन्य परमाणुओंसे सापेक्ष होनेके 
कारण विभाव पर्याय है ॥ २८ ॥ 
परमाणुमें द्वव्यरूपताका वर्णन 
पोग्गलदब्ब॑ उच्च परमाणू णिच्छएण इदरेण | 
पोग्गलद्॒व्वेत्ति पुणो ववदेसोी होदि खंधस्स ||२९॥ 
निश्चय नयसे परमाणुको पुद्गल द्रव्य. कहा जाता है और व्यवहारसे स्कन्धके 'पुदुगल द्रव्य 
है' ऐसा व्यपदेश होता है। - 
र्‌र्‌ 


१२०३ कुन्दकुन्द-भारती 
भावार्थ--पुद्गल द्रव्यके परमाणु और स्कन्ध॒की अपेक्षा दो भेद हैं । दोनों भेदोंमें द्रव्य 
ओर पर्यायरूपता है, क्योंकि द्रव्यके बिना पर्याय नहीं रहता और पर्यायके विना द्रव्य नहीं रहता 
ऐसा आागमका उल्लेख है। यहाँ न्िस्वयनयकी अपेक्षा परमाणुको द्रव्य और स्कन्धको पर्याय कहा 
गया है। स्कत्धमें जो पुद्गल द्वव्यका व्यवहार होता है अथवा परमाणुमें जो पर्यायका व्यवहार 
होता है उसे व्यवहारनयका विषय बताया है एतावता नयविवक्षासे दोनोंमें उभयरूपता 
है ॥ २०॥ 
धर्म, अधर्म और आकाहा द्रव्यका लक्षण 
गमणणिसित्तं धस्समधम्सम॑ ठिंदि जीवपुग्गलाणं च। 
अंवगहणं आयासं जीवादीसव्वद॒ब्बाणं ॥ ३०॥ 
जो जीव ओर पुदुगलोंके गमनका निमित्त है वह धर्म है, जो जीव और पुद्गलोंकी 
स्थितिका निमित्त है वह अधरमं है तथा जो जीवादि समस्त द्र॒व्योंके अवगाहनका निमित्त है वह 
आकाश है। 20009 
भावाथँ--छह द्रव्योंमें सिफे जीव और पुद्गल द्रव्यमें क्रिया है शेष चार द्रव्य क्रिया रहित 
हैं। जिनमें क्रिया होती है उन्हींमें क्रियाक्रा अभाव होने पर स्थितिका व्यवहार होता है इस तरह 
जीव और पुद्गल इस दो द्रव्योंकी क्रियामें जो अप्रेरक निमित्त है वह धर्म द्रव्य है तथा उन्हीं दो 
द्रव्योंकी स्थितिमें जो अप्रेरक निमित्त है वह अधमं द्रव्य है। अवगाहन समस्त द्रव्योंका होता है 
इसलिये आकाशका लक्षण बतलाते हुए कहा गया है कि जो जीवादि समस्त द्वव्योंके अवगाहन 
स्थान देनेमें निमित्त है वह आकाश द्रव्य है ॥ ३० ॥ । 


व्यवहारकालका वर्णन । 
समयावलिभेदेण दु दुवियप्पं अहव होइ तिवियप्पं | 
तोदो संखेज्जावलिहद्संठाणप्पमाणं तु ॥३१॥ 


समय और आवलिके भेदसे व्यवहार काछके दो भेद हैं अथवा अतीत, वत्तंमान और 
भविष्यत॒के भेदसे तीन भेद हैं। उनमें अतीत काल, संख्यात आवलि तथा हतसंस्थान भर्थात्‌ 
संस्थानसे रहित सिद्धोंका जितना प्रमाण है उतना है। 


भावार्थ--व्यवहारकालसे समय और आवलिकी भपेक्षा दो भेद हैं। इनमें समय काल 
द्रव्यकी सबसे लघु पर्याय है। असंख्यात समयोंकी एक आवलि होती है। यहाँ आवडी, निमेष, 
काष्ठा, कला, नाडी, दिन रात आदिका उपलक्षण है। दूसरी विधिसे काछके भूत, वर्तमान और 
भविष्यत्‌की अपेक्षा तीन भेद हैं । इनमें भूतकाल संख्यात आवलि तथा सिद्धोंके वरावर है*॥ ३१॥ 


१. यहाँ 'तीदो संखेज्जावलिहदसंठाणप्पमाणं तु” इस पाठके बदले गोम्मटसार जोवकाण्डमें 'तीदो संखेज्जा- 
वलिहदसिद्धा्ं पमाणं तु” ऐसा पाठ है. जिसका अर्थ होता है--संख्यात आवलिसे गुणित सिद्धोंका 
जितना प्रमाण है उत्तना अतोत काल हैं । 
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भविष्यत्‌ तथा वर्तमान कालका लक्षण और निरचयकालका स्वरूप-- 
जीवा हु पुग्गलादोड्णंतशुणा भावि संपदा समया | 
छोयायासे संति य परमईो सो हवे कालो ॥३२॥ 
भावी अर्थात्‌ भविष्यत्काल जीव तथा पुद्गलसे अनन्तगुणा है। सम्प्रति अर्थात्‌ वर्तमान 
काल समयमात्र है। लोकाकाशके प्रदेशोंपर जो कालाणु हैं वह परमार्थ अर्थात्‌ निश्चय काल 
है॥ ३२॥ 
_जीवादि द्रव्योंके परिवत्ततका कारण तथा धर्मादि चार द्रव्योंकी स्वभाव गुणपर्यायरूपता 
का चर्णन--- 
जीवादीदव्वाणं परिवदृणकारणं हवे.. कालो। 
धम्मादिचउण्णाणं. सह्यावशुणपज्जया. होंति ॥ ३३॥ 
जीवादि द्रव्योंके परिवत्तंतका कारण काल है। धर्मादिक चार द्॒व्योंके स्वभाव गुण पर्यायें 
ड्ती हैँ | 
भावार्थ--जीवादिक द्रव्योंमें जो समय-समयमें वर्ततारूप परिणमन होता है उसका निमित्त 
कारण काल द्रव्य है। धर्म अधर्म आकाश और काछ इन चार द्रव्योंके जो गुण तथा पर्याय हैं वे 
सदा स्वभावरूप ही होते हैँ उनमें विभावरूपता नहीं आती ॥। ३३ ॥ 
अस्तिकाय तथा उसका लक्षण 
एदे छदृ्व्याणि य काल मोत्तण अत्थिकायत्ति | 
णिट्दिद्ठा जिणसमये काया हु बहुष्पदेसत्त ॥३२४॥ 
काल द्रव्यको छोड़कर ये छह द्रव्य जिनशासनमें “अस्तिकाय' कहे गये हैं । बहुप्रदेशीपना 
कायद्रव्यका लक्षण है | ॥॒ 
भावार्थ--जिनागमम काल द्रव्यको छोड़कर शेष जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म और आकाश 
ये पाँच द्रव्य अस्तिकाय कहे गये हैँ । जिनमें बहुत प्रदेश हों उसे अस्तिकाय कहते हैं। काल द्रव्य 
एक प्रदेशी है अतः वह अस्तिकाय में सम्मिलित नहीं है॥॥ ३४ ॥ 
| किस द्रव्यके कितने प्रदेश हैं इसका चर्णन 
संखेज्जासंखेज्जाणं तपदेसा हवंति मुत्तस्स | 
धम्माधम्मस्स पुणो जीवस्स असंखदेसा हु ॥३५॥ 


२६ मुद्रित प्रतियोंमें “बावि” पाठ हैं जो कि ब्रुटिपूर्ण जान पड़ता है । वर्तमान और, भविष्यत्‌ कालका लक्षण 
जीवकाण्डमें भी इस प्रकार बताया गया है--- 
समओ दु वट्टमाणो जीवादो सब्बपुग्यछादो वि। 
भावी अगंतगुणिदों इदि बवहारो हवे काछो ॥५७८॥ 
वर्तमान का सभयमात्र हैं और भावीकाल जीवों तथा समस्त पुदुगरू द्रव्योंसे अनन्तगुणा 
है । इस प्रकार व्यवहार कालका वर्णन है। अर 


२०४ कुन्दकुन्द भारती 
लोयायासे ताव इद्रसस अणंतर्य इवे देसा | 
कालसस ण कायत्त एयपदेंसोी हवे जल्ला ॥ ३६॥ 
मूर्त अर्थात्‌ पुद्गल द्रव्यके सं्यात, बसंख्यात और अनन्त प्रदेश होते हैं, धर्म, अवर्म तथा 
एक जीव द्रव्यके असंख्यात प्रदेश हैं, लोकाकाझमें वर्मादिकके समान असंख्यात प्रदेश हैं परन्तु 
बलोकाकाशञमें अनन्त प्रदेश हैं। काल द्रव्यमें कायपना नहीं है क्योंकि वह एकप्रदेशी ॥ ३५-३६ ॥| 
द्रव्योंमें मतिक अमतिक तथा अचेतनका विभाग 
पुरगरुदव्व॑ मोत्त मुत्तिविरिया इवंति सेसाणि। 
दणभावो जीवों चेदणगुणवज्जिया सेसा ॥ ३७॥ 
पुद्गल द्रव्य मूतिक है शेष्य द्रव्य अमूतिक हैं । जीव द्रव्य चेतन है और झोप द्रव्य चेतना- 
गुणसे रहित हैं ॥ ३७॥ 





| 


बंजावाधदिकार 


| 


इस प्रकार श्री कन्दकन्दाचायं विरचित नियमसार' प्रन्धर्म जज 
नामका दूसरा अविकार समाप्त हुला ॥ २ ॥ 


३ 
शुद्धभावाधिकार 
हेय उपादेय तत्त्वोंका वर्णन 
जीवादिवहिचच्च॑ हेयमुवादेयमप्पपो. अप्पा | 
कम्मोपाधिसमुव्भवगुणपज्जाएहिं वद्रित्तो ॥ ३८ ॥ 


जीवादि वाह्मतत्त्व हेय हैं--छोड़नेके योग्य हैं कमरूप उपाधिसे उत्पन्न होनेवाले गुण 
तथा पर्यावोंसे रहित आत्मा, आत्माके लिये उपादेय है--ग्रहण करनेके योग्य हैं ॥ ३८ ॥ 


निविकल्प तत्त्वक्ता स्वरूप 
णो खलु सहावठाणा णो माणवसाणभावठाणा वा | 
णो हरिसमावठाणा णो जीवस्साहरिस्सठाणा वां ॥|३९ 


निरचयसे जीवके स्वभावस्थान- ( विभाव स्वभावके स्थान ) नहीं हैं, माच अपमानभावके 
स्वान नह है, हर्पभावके स्थान नहीं हैँ, तथा अहषमावके स्थान चहीं हैं ॥ ३५ ॥ 
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णो दिविवंधद्टाणा जीवस्स ण उदयठाणा वा। 
णो अगुभागड्ढाणा जीवस्स ण उदयठाणा वा॥४०॥ 
जीवके स्थितिबन्ध स्थान नहीं हैं, प्रकृतिस्थान नहीं हैं, भ्रदेशस्थान नहीं हैं, अनुभागस्थान 
नहीं हैं और उदय स्थान नहीं हैं । 
भावार्थ--प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेशकी अपेक्षा बन्धके चार भेद हैं सो जीवके 
चारों ही प्रकारके वन्धस्थान नहीं हैं । जब वन्धस्थान नहीं हैं तब उनके उदयस्थान केसे हो सकते 
हैं? वास्तवमें बन्ध और उदयकी अवस्था व्यवहारनयसे है, यहाँ तिरचयनयकी प्रधानतासे उसका 
निषेध किया गया है॥ ४० ॥ 
णो खद्यभावठाणा णो खयर्बसमसहावठाणा वा। 
ओदइयमावठाणा णो उवसमणे सहावठाणा वा ॥४१॥ 


जीवके क्षायिक भावके स्थान नहीं हैं, क्षायोपशमिक स्वभावके स्थान नहीं हैं, औदयिक 
भांवके स्थान नहीं है और औपशमिक स्वभावके स्थान नहीं हैं | 


भावार्थ-कर्मोकी क्षय, क्षगोपशम, उपशम और उदयरूप अवस्थाओंमें होने वाले भाव 
क्रमसे क्षायिक, क्षायोपशमिक, औपशमिक और ओऔदयिक भाव कहलाते हैं। ये परनिमित्तसे होने- 


के कारण जीवके स्वभाव स्थान नहीं हैं । निश्चयनय जीवके कमंबन्धको स्वीकृत नहीं करता इस- 
लिये कर्मोके निमित्तसे होने वाली अवस्थाएँ भी जीवकी नहीं हैं ॥ ४१ ॥॥ 


चउगइभवसंभमणं जाई जरामरणरोयसोका य। 
इलजोणिजीवमग्गगठाणा जीवस्स णो संति ॥ ४७२॥ 
जीवके चतुगंति रूप संसारमें परिभ्रमण, जन्म, जरा, मरण, रोग, शोक, कुछ, योनि, जीव- 
स्थान और मार्गणा स्थान नहीं हैं ॥। ४२ ॥। 
णिदंडो णिदंंदों णिम्ममो णिक्कलो णिरालंबो | 
णीरागो णिदोसो णिम्मूहों णिव्मयो अप्पा॥ ४३॥ 
आत्मा तिर्दण्ड--मत वचन कायके व्यापारसे रहित है, निहंन्द् है, निर्मम है, निष्कल-- 
शरीर रहित है, निरालम्व है, नीराग है, निर्दोष है, निमूंढ है और निर्य है ।॥। ४३ ॥ 
णिग्गंथो णीरागो णिस्सतछो सयलदोसणिम्थुक्को | 
णिक्करामों णिक्कोहो णिम्माणो णिम्मदों अप्या॥४४७॥ 
के कक हक किक त्ि:शल्य है, सकल दोपषोंसे निमुक्त है, निष्काम है, निष्क्रोध 
वण्णरसगंधफासा थीपुंसमओसयादिपज्जाया | 
संठाणा संहणणा सब्बे जीवस्स णो संति।॥४५॥ 


२०६ कुन्दकुन्द-भारती 
वर्ण, रस, गन्ध, स्पर्श, स्त्री, पुरुष तपुंसकादि पर्याय, संस्थान और संहनन ये सभी जीवके 
नहीं है ॥॥ ४५ ॥ 
तब फिर जीव केसा है ? 
अरसमरूवसगंध॑ अव्वत्त चेदणागुणमसदं । 
जाण. अहिंगग्गहणं जीवमणिदिट्वटसंठाणं ॥ ४६॥ 
जीवको रसरहित, रूपरहित, गन्धरहित, ( अतएव बाह्ममें ) अव्यक्त--अप्रकट, चेतनागुणसे 
सहित, शब्दरहित, लिख अर्थात्‌ इन्द्रियोंके द्वारा अग्राह्य, और किसी निर्दिष्ट आकारसे रहित 
जानो ॥ ४६॥ ई | 
जारिसिया सिद्धप्पा भवमल्लिय जीव तारिसा होंति । 
जरमरणजम्ममुक्का अइग्ुणालंकियां जेंग ॥ ४७७॥ 
जेसे सिद्धात्माएँ हैं वेसे ही संसारी जीव हैं क्योंकि ( स्वभावदृष्टिसे वे भी ) जरा मरण और 
जन्म से रहित तथा सम्यक्‍त्वादि आठ गुणोंसे अलंक्ृत हैं ॥॥ ४७॥ ु 
असरीरा अविणासा अर्णिदिया णिम्मल्ा विस्मुद्धप्पा | 
जह लोयग्गे सिद्धा तह जीवा संसिदी णेयां ॥ ४८॥ 


जिस प्रकार लोकाग्रमें स्थित सिद्ध भगवान्‌ शरीररहित, अविनाशी, अतीन्द्रिय, निर्मेछ और 
विशुद्धात्मा हैं उसी प्रकार ( स्वभावदृष्टिसे ) संसारमें स्थित जीव जो शरीररहित, अविनाशी, 
अतीन्द्रिय, निर्मल और विशुद्धात्मा हैं ॥। ४८ ॥ 
एदे सब्बे भावा ववहारणयं पहुच्च भ्णिदा हु । 
सव्वे सिद्धसहावा शुद्धणयया संसिदी जीवा ॥ ४९॥ 


वास्तवमें ये सब भाव व्यवहार नयकी अपेक्षा कहे गये हैं। शुद्ध नयसे संसारमें रहने वाले 
सब जीव सिद्ध स्वभाव वाले हैं । 


भावार्थ--यद्यपि संसारी जीवकी वत्तंमान पर्याय दूषित है तो भी उसे द्रव्य स्त्रभावको 
अपेक्षा सिद्ध भगवान्‌के समान कहा गया है ॥ ४९ | 


परद्रव्य हेय है और स्वद्रव्य उपादेय है 
पुच्वुत्तायकूमावा परद॒व्य॑ परसहावसिदि हेय॑। 
सगदच्वमुवादेयं अंतरतच्च॑ हवे अप्पा ॥ ५०॥ 


पहले कहे हुए समस्तभाव परद्रव्य तथा परस्वभाव हैं इसलिये हेय हैं--छोड़नेके योग्य हैं 
भौर आत्मा अन्तस्तत्त्व-स्वभाव तथा स्वद्रव्य है अतः उपादेय है॥ ५०॥ न्‍ 
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. सम्यग्द्शन और सम्पस्ज्ञानके लक्षण तथा उनकी उत्पत्तिके कारण-- 


विवरीयाभिणिवेसविव्रज्जियसदृहणमेंव सम्मत्तं । 
संसयविमोहविव्भमविवज्जियं. होदि सण्णाणं ॥ ५१॥ 
चलमलिणमगाढठत्त विवज्जिय. सदृहणमेव समत्तं | 
अधिगमभावो णाणं हेयोपादेयतच्चाणं ॥ ५२॥ 
सम्मत्तस्स णिमित्तं जिणसुत्त तस्स जाणया पुरिसा | 
अन्तरहेऊ भणिदा दंसणमोहस्स खयपहुदी ॥ ५१॥ 
सम्मचं सण्णाणं विज्जदि मोक्खस्स होदि सुण चरणं | 
ववहारणिच्छएण दु तम्हा चरणं पवक्‍्खामि ॥ ५४॥ 
ववहारणयचरित्ते. ववहारणयस्स होदि तबचरणं | 
णिच्छयणयचारित्ते तवचरणं होदि णिच्छयदों ॥ ५७॥ 
विपरीत अभिप्रायसे रहित श्रद्धान ही सम्यकत्व है तथा संशय, विपयेय और अनध्यवसाय 
से रहित ज्ञान ही सम्यग्ज्ञान है ॥ ५१ ॥ 
( अथवा ) चल, मलिन और अगाढत्व दोषसे रहित श्रद्धान ही सम्यक्त्व है और हेयोपादेय 
तत्त्वोंका ज्ञान होना ही सम्यगज्ञान है ॥ ५२ ॥ 
सम्यकत्वका वाह्य निमित्त जिनसूत्र--जिनागम और उसके ज्ञायक पुरुष हैं तथा अन्तर॑ग 
निमित्त दर्शनमोहनीय कर्मका क्षय आदि कहा गया है। 


भावार्थ--निमित्त कारणके दो भेद हैं एक वहिरज्ध निमित्त और दूसरा अच्तरज्भ निमित्त। 
सम्यक्त्वकी उत्पत्तिका वहिरज्भ निमित्त जिनागम और उसके ज्ञाता पुरुष हैं तथा अन्तरज् निमित्त 
दर्शन मोहनीय अर्थात्‌ मिथ्यात्व, सम्यडमित्थात्व तथा सम्यक्त्व प्रकृति एवं अनन्तानुबन्धी क्रोध, 
मान, माया, छोभ इन प्रकृतियोंका उपशम, क्षय और क्षयोपशमका होना है। वहिरज्ज निमित्तके 
मिलने पर कार्यकी सिद्धि होती भी है और नहीं भी होती परन्तु अन्तरज्भ निमित्तके मिलने पर 
कार्यकी सिद्धि नियमसे होती है ॥ ५३ ॥ 

सम्यक्त्व और सम्यग्ज्ञान तो मोक्षके लिये हैं ही, सुन, सम्यक्‌ चारित्र भी मोक्षके लिये है 
इसलिये मैं व्यवहार और निश्चय नयसे सम्यक्चारित्रको कहूँँगा । 


भावार्थ--मोक्ष प्राप्तिकि लिये जिस प्रकार सम्यकक्‍त्व औह सम्यरज्ञान आवश्यक कहे गये हैं 
उसी प्रकार सम्यक्‌ चारित्रको आवश्यक कहा गया है इसलिये यहाँ व्यवहार और निश्चय दोनों 
नयोंके आलम्वनसे सम्यक्चारित्रको कहँँगा ॥। ५४ ॥ 


व्यवहार नयके चारित्रमें व्यवहार नयका तपश्चरण होता है और निरचयन्यके चारित्रमें 
निएचय नयका तपरचरण होता है। 
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भावाथे--व्यवहार नयसे पापक्रियाके त्यागको चारित्र कहते हें इसलिये इस चारित्रमें व्यव- 
हार नयके विषयभूत अनशन-ऊनोदर आदिको तप कहा जाता है। तथा निश्चय नयसे निजस्व- 
रूपमें अविचल स्थितिको चारित्र कहा है इसलिये इस चारित्रमें निश्चय नयके विषयभूत सहज- 
निरचयनयात्मक परमभाव स्वरूप परमात्मामें प्रतपनको तप कहा है ॥ ५५ ॥ 


इस प्रकार श्री कुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्थमें शुद्धभावाधिकार नामका 
तीसरा अधिकार समाप्त हुलआ॥ ३ ॥ 


१: 
व्यवहारचारित्राधिकार 
अहिसा महान्नतका स्वरूप 
कुलजोणिजोवमग्गणठाणाइसु जाणझण  जीवाणं । 
तस्सारंभणियत्तणपरिणामो होइ.. पढमवद्द ॥ ५६॥ 
कुल, योनि, जीव समास तथा मा्गंणास्थान आदिमें जीवोंका ज्ञानकर उनके आरम्भसे 
निवृत्तिरूप जो परिणाम है वह पहला अहिंसा कहान्नत है ॥ ५६॥ 
सत्य महाव्रतका स्वरूप 
रागेण व दोसेण व मोहेण व मोसभासपरिणामं | 
' जो पजहदि साहु सया विदियवर्य होइ तस्सेव ॥५७॥ 
जो साधु रागसे, दोषसे अथवा मोहसे असत्यभाषाके परिणामकों छोड़ता है उसीके सदा 
दूसरा सत्य महात्रत होता है ॥ ५७॥ 
अचौय महान्नतका स्वरूप 
गामे व णयरे वारण्णे वा पेछिकण परमत्थं । 
जो मुचदि गहणभाव॑ तिदियवद॑ होदि तस्सेव ॥५८॥ 


जो ग्राममें, नगरमें, अथवा वनमें परकीय वस्तुको देखकर उसके ग्रहणके भावको छोड़ता है 
उसोके तीसरा अचौय॑ महात्रत होता है॥ ५८ ॥ 


ब्रह्मचयें महाव्नतका स्वरूप 
दटूहृण. इच्छिरुब॑ वांछामभाव॑ णिवत्तदे तासु । 
मेहुणसण्ण विवज्जिय परिणामों अहव तुरीयबदं || ५९॥ 
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जो स्त्रियोंक रूपको देखकर उनमें वाञछाभावको छोड़ता है अथवा मैथुन संज्ञासे रहित 
जिसके परिणाम हैं उसीके चोथा ब्रह्मचर्य महाव्रत होता है ॥ ५५ ॥ 
परिग्रहत्याग महात्रतका स्वरूप 
सव्वेसि गंथाणं तागो णिरवेब्खभावणापुव्व॑ । 
पंचमवद्मिदि भणिदं चारिचभरं वहंतस्स ॥६०॥ 
निरपेक्ष भावनापूर्वक अर्थात्‌ संसार सम्बन्धी किसी भोगोपभोग अथवा मान सम्मानकीः 
इच्छा नहों रखते हुए समस्त परिग्रहोंका जो त्याग है चारित्रके भारको धारण करने वाले मुनिका 
वह पांचवां परिग्रहत्याग महान्रेत कहा गया है॥ ६० ॥ 
ईर्थासमितिका स्वरूप 
पासुगमग्गेण दिवा अवलोगंतो जुगप्पमाणं हि। 
गच्छट्ट “पुरी समणो इरियासमिदी हवे तस्स ॥६१॥ 
जो साधु दिनमें प्रासुक--जीव जन्तु रहित मार्गसे युग प्रमाण--चार हाथ प्रमाण भूमिको 
देखता हुआ आगे चलता है उसके ईर्यासमिति होती है ॥ ६१ ॥ 
भाषासमितिका स्वरूप 
पेलुण्णहासकक्क्सपरणिंद्प्पप्पसंसियं वयणं | 
परिचत्ता सपरहिदं भासासमिदी . वदंतस्स ॥ ६२॥ 


पेंशुन्य--चुगली, हास्य, ककंश, परनिन्दा और आत्म प्रदंसारूप वचनको छोड़कर स्वपर 
हितकारी वचनको बोलने वाले साधुके भाषासमिति होती है॥ ६२ ॥ 


एषणाससितिका स्वरूप 
कदकारिदाणुमोीदणरहिद तह पासुगं पसत्थं च। 
दिण्णं परेण भत्त समझ्ुत्ती एसणासमिंदी ॥ ६३॥ 


परके द्वारा दिए हुए, कृत कारित अनुमोदनासे रहित, प्रासुक तथा प्रशस्त आहारको ग्रहण 
करने वाले साधुके एघणासमिति होती है॥ ६३ ॥ 


आदाननिक्षेपपएसम्तितिका स्वरूप 
पोथइकमंडलाइं गहणविसस्गेस._ पयतपरिणामों | 
आदावणणिक्खेवणसमिदी होदित्ति. णिदिद्ठा ॥ ६४॥ 


उस्तक तथा कमण्डलु आदिको ग्रहण करते अथवा रखते समय जो प्रमाद रहित परिणाम 
है वह आदान-निक्षेपण समिति होती है ऐसा कहा गया है॥ ६४॥ 
२७ ४ 


२१० कुन्दकुन्द-भारती 
प्रतिष्ठापनसमितिका स्वरूप 
पासुगभूमिपदेसे. गूढे. रहिए. परोपरोहेण । 
उच्चारादिच्वागो पहठासमिदी हवे तस्स ॥ ६७॥ 
परकी रुकावटसे रहित, गूढ और प्रासुक भूमि प्रदेशमें जिसके मल आदिकका त्याग हो 
उसके प्रतिष्ठापनसमिति होती है ॥ ६५ ॥ 
सनोगु प्रिका लक्षण 
कालुस्समोहसण्णारागदोसाइअसुहभावाणं । 
परिहारो सणगुत्ती ववहारणयेण . परिकहियं ॥ ६६॥ 
कलपषता, मोह, संज्ञा, राग, हेष आदि अज्ञभ भावोंका जो त्याग है उसे व्यवहारनयसे 
मनोगुप्ति कहा गया है ॥ ६६ ॥ 
वचनगुप्तिका लक्षण 
थीराजचोरभत्तकहाद्वियणस्स पावहेउस्स | 
परिहारो वचगश॒ुत्ती अलीयादिणियत्तिययणं वा || ६७॥ 


पापके कारणभूत स्त्री, राज, चोर और भोजन कथा आदि सम्बन्धी वचनोंका परित्याग 
अथवा असत्य आदिके त्यागरूप जो वचन हैं वह वचनगुप्ति है ॥ ६७ ॥ 


कायगुप्ति का लक्षण 
वंधणछेदणमारण  आहुश्वण तह पसारणादीया | 
कायकिरियाणियत्ती णिद्दिह्चा. कायजुत्तित्ति ॥ ६८॥ 
वाँधना, छेदना, मारना, सकोड़ना तथा पसारना आदि शरीर सम्बन्धी क्रियाओंसे निवृत्ति 
होना कायगुप्ति कही गई है ॥ ६८ ।॥ 
निरचयनयसे सनोगुप्ति ओर बचनगुप्तिका स्वरूप 
जा रायादिणियत्ती मणस्स जाणीहि तम्मणोशुत्ती । 
अलियादिणियत्ति वा मोणं वा होईद वढदिशुत्ती ॥ ६९॥ 


मनकी जो रागादि परिणामोंसे निवृत्ति है उसे मनोगुप्ति जानो और असत्यादिकसे निवृत्ति 
अथवा मौन धारण करना वचनगुप्ति है॥ ६०॥ 


निशचयनयसे कायसुप्तिका स्वरूप 
कायकिरियाणियत्ती काउस्सग्गों सरीरगे जुत्ती। 
हिंसाइणियत्ती वा सरीरशुत्तित्ति. णिहिड्वा ॥७०॥ 


शरीर सम्बन्धी क्रियाओंका त्याग करना अथवा कायोत्सर्ग करना कायगप्ति है अथवा 
हिसादि पापोंसे निवृत्ति होना कायगुप्ति है ऐसा कहा गया है ॥| ७० | 


नियमसार २११ 
अहूँत्‌ परमेश्वरका स्वरूप 
घणधांइकम्मरहिया केवलूणाणाइ परमशुणसहिया । 
चोत्तिसअद्सिअजुत्ता अरिंता एरिसा होंति ॥७१॥ 
घन--अत्यन्त अहितकरारी घातिया करम्मोंसे रहित, केवलज्ञानादि परमगुणोंसे सहित और 
चौंतीस अतिशयोंसे सहित ऐसे अरहंत होते हैं ॥ ७१ ॥ 
सिद्ध परमेष्ठीका स्वरूप 


णटइइकम्मवंधा अट्डमहाशुणसमण्णिया परमा | 
लछोयग्गठिदा णिच्चा सिद्धा ते एरिसा होंति ॥७२॥ 
जिल्होंने अष्ट कर्मो'का बन्ध नष्ट कर दिया है, जो आठ महागुणोंसे सहित हैं, उत्कृष्ट हैं, 
लोकके अग्रभागमें स्थित हूँ, तथा नित्य हैं वे ऐसे सिद्ध परमेष्ठो होते हैं ॥॥ ७२ ॥ 
आजाये परमसेष्ठीका स्वरूप 
पंचाचारसमग्गा पंचिदियदंतिदप्पणिदलणा | 
धीरा गुणगंभीरा आयरिया एरिसा होंति ॥ ७३॥ 
जो पाँच प्रकारके ( दर्शन, ज्ञान, चारित्र, तप और वीय॑ ) आचारोंसे परिपूर्ण हैं, पाँच 
इन्द्रिय रूपी हस्तियोंके गवंको चूर करनेवाले हैं, धोर हैं तथा गुणोंसे गंभीर हैं ऐसे आचार्य होते 
8॥ ७३ ॥ 


उपाध्याय परसेष्ठीका स्वरूप 


रयणत्तयसंजुत्ता जिणकहियपयत्थद्ेसया. खरा । 
णिक्कंखभावसहिया उवज्याया एरिसा होंति ॥७४॥ 
जो रत्नत्रय ( सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र ) से संयुक्त हैं, का जो जिनेन्द्र 
भगवानके द्वारा कहे हुए पदार्थोका उपदेश करनेवाले हैं, शूरवीर हैं, परिषह आ सहनेमें 
समर्थ हैं, तथा निष्काइक्षभावसे सहित हैं भर्थात्‌ जो उपदेशके बदले किसी पदार्थंकी इच्छा नहीं रखते 
हैं ऐसे उपाध्याय होते हैं | ७४ ॥ 
साधु परमेष्ठीका स्वरूप 
वावारविप्पप्ु॒क्का चउव्विहाराहणासयारत्ता । 
णिग्गंथा णिम्मोहा साहू. एद्रेरिसा होंति ॥७७॥ 


जो व्यापारसे सर्वेथा रहित हैं, चार प्रकारकी ( दर्शन, ज्ञान, चारित्र और तप ) आराध- 
ताओंमें सदा छीन रहते हैं, परिग्रह रहित हैं तथा निर्मोह हैं ऐसे साधु होते हैं ॥ ७५ ॥ 


२१२ कुल्दकुन्द-भा रती 


व्यवहारनयके चारित्रका समारोपकर निःचयनयके चारित्रका वर्णन करनेकी प्रतिज्ञा-- 
एरिसयमावणाए ववहारणयस्स होदि चारितं | 
णिच्छयणयस्स चरणं एचतो उड़ पवकक्‍्खामि ॥ ७६॥ 
इस प्रकारकी भावनासे व्यवहारनयका चारित्र होता है अब इसके आगे निरचयनयके 
चारित्रको कहेँगा ॥ ७६॥ 


इस प्रकार श्रीकुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार भ्रन्थमें व्यवहारचारित्राधिकार 
नामका चौथा अधिकार समाप्त हुआ। . 


५ 
परमार्थप्रतिक्रमणा धिकार 


णाहं णारयभावो तिरियत्थों मणुवदेवपज्जाओ | 
कत्ता ण हि. कारइदा अणुमंता णेव कत्तीणं ॥|७७॥ 
णाहं मग्गणठाणो णाहं शुणयाण जीवठाणो ण। 
कत्ता ण हि कारइदा अणुमंता णेव कत्तीणं ॥ ७८॥ 
णाहं बालो चुड्ोण चेव तरुणो ण कारणं तेसिं | 
कत्ता ण हि. कारइदा अणुमंता णेव कत्तीणं ॥७९॥ 
णाहं रागो दोसो ण चेव मोहो ण कारण तेसिं । 
कत्ता ण हि. कारइदा अणुमंता णेव कत्तीणं || ८०॥ 
णाहं कोहो माणोण चेव माया ण होमि लोहोहं। 
कत्ता ण हि कारइदा अगणुमंता णेषब कत्तीणं ॥|८१॥ 
में नारक पर्याय, तिय॑ड्च पर्याय, मनुष्य पर्याय अथवा देवपर्याय नहीं हैँ। निरचयसे में 
उनका न कर्ता हूँ, न कराने वाला हुँ और न करने वालोंकी अनुमोदना करने वाला हूँ | ७७ ॥ 


मैं मार्गणास्थान नहीं हूँ, गुणस्थान नहीं हूँ, और न जीवस्थान हैं। निरचयसे में उनका न 
करने वाला हूं, न कराने वाला हुँ और न करने वालोंकी अनुमोदना करने वाला हूँ ॥| ७८ ॥ 
मल कप. वृद्ध रा हैं, तरुण नहीं हेँ और न उन्तका कारण हूँ । निरचयसे में 

३० नही हूं, कराने वाला नहीं हूँ और करने वालों 
नदी व ढ़ हीं हूँ रने वालोंकी अनुमोदना कराने वाला 
में राग नहीं हूँ, हवेष नहीं हूँ, मोह नहीं हूँ और न उनका कारण हैं। में उ 
नहीं हैं नहीं हं 7 हं। में उनका करने वाला 
नहीं हूँ, कराने वाल नहीं हूँ और करने वालों की अनुमोदना करने वाला नहीं हूँ ॥| ८० ॥ 


+म्म्की 


बाब्न्न्यी 


नियमसार २१३ 
में क्रोध नहीं हूँ, मान नहीं हूँ, माया नहीं हूँ, और लोभ नहीं हूँ। में उत्का करनेवाला नहीं 
हैँ, करानेवाला नहीं है और करनेवालोंकी अनुमोदना करनेवाला नहीं हूँ ॥। ८१॥ 
एरिसमेदब्भासे मज्ञत्थो होदि तेण चारितं। 
त॑ दढकरणणिमितं पडिककमणादी प्वक्‍्खामि ॥ ८२॥ 
इस प्रकारके भेदज्ञानका अभ्यास होनेपर जीव मध्यस्थ होता है और उस मध्यस्थभावसे 
चारिन होता है। आगे उसी चारित्रमें दुढ करनेके लिये प्रतिक्रमण आदिको कहूँगा ॥ ८२॥ 
प्रतिक्रमण किसके होता है ? 
सोत्तण वयणरयणं रागादीभसाववारणं किच्चा | 
अप्पाणं ज्ञो झायदि तस्स हु होदिति पडिकमणं ॥|८३॥। 
जो वचनोंकी रचनाको छोड़कर तथा रागादिभावोंका निवारणकर आत्माका ध्यान करता 
है उसके प्रतिक्रमण होता है ॥ ८३ ॥ 
आराहणाइ वहुंइ भोत्तण विराहणं विसेसेण । 
सो पडिकम्णं उच्चह पड़िचक्रणमओ इहचे जम्हा ॥ ८४॥ 
जो विरावनाको विशेषरूपसे छोड़कर आराधनामें वतंता है वह साधु प्रतिक्रमण कहा जाता 
है क्योंकि वह प्रतिक्रमणमय है । 
भावार्थे--यहाँ अमेद विवक्षाके कारण प्रतिक्रमण करनेवाले साधुको हो प्रतिक्रमण कहा 
गया है॥ ८४॥ ह 
मोचूण अणायारं आयारे जो दु क्ुणदि थिरभाव॑ । 
सो पडिक्रमणं उच्च पडिकमणमओ हे जम्हा ॥|८५॥। 
जो साधु अनाचारको छोड़कर आचा रमें स्थिरभाव करता है वह प्रतिक्रमण कहा जाता है 
क्योंकि बह प्रतिक्रमणमब होता है ॥ ८५॥ 
उम्प्ग्गं परिचत्ता जिणमग्गे जो दु कुणदि थिरमभाव॑ । 
सो पडिकम्णं उच्चइ पडिक्रमणमओ हे जम्हा ॥८६॥ 
जो उन्मार्गको छोड़कर जिनमार्गमें स्थिरभाव करता है वह प्रतिक्रमण कहलाता है क्योंकि 
वह प्रतिक्रमणमय होता है॥ ८६॥ | 
भोत्तण सल्लभाव॑ णिस्सलले जो दु साहु परिणमदि | 
सो पडिकमणं उच्चः पडिकमणमओ हवे जम्हा ॥८७॥ 
जो साधु शल्यभावको छोड़कर निःशल्यभावमें परिणमन करता है--उस रूप प्रवृत्ति करता 


चछ 


है वह प्रतिक्रमण कहा जाता है क्योंकि चह प्रतिक्रमणमय है ॥ ८७॥ 


२१४ कुन्दकुन्द-भारती 


चत्ता झयगुत्तिभावं तिगुत्तिगुती हवेइ जो साहू | 
सो पडिकमणं उच्चह पडिकमणमओ हवे जम्हा ॥<८॥ 
जो साध अगुप्तिभावको छोड़कर तीन गुप्तियोंसे गुप्त--सुरक्षित रहता है वह प्रतिक्रमण 
कहा जाता है क्योंकि वह प्रतिक्रमणमय होता है॥ <८ ॥ 
मोत्तण अइरुदं झाणं जो झादि धम्मसुक्‍्क वा। 
सो पडिकमणं उच्चह जिणवरणिहिइिसुत्तेसु ॥ ८९ 
जो आत्तं और रौद्र ध्यानकों छोड़कर धम्य॑ अथवा शुक्लृध्यानका ध्यान करता है वह 
जिनेन्द्र भगवान॒के द्वारा कथित शास्त्रोंमें प्रतिक्रमण कहा जाता है॥ ८५॥ 
मिच्छत्तपहुदिमावा पुव्ब॑ जीवेण भाविया सुइर। 
सम्मत्तपहुदिसावां अभाविया होंति जीवेण ॥ ९०॥ 
जीवने पहले चिर कार तक मिथ्यात्व भादि भाव भाये हैं| सम्यक्त्व आदि भाव जीवने 
नहीं भागे हैं ॥| ९० ॥॥ 
मिच्छादंसणणाणचरित्तं चइऊण . णिरवसेसेण | 
सम्मत्णाणचरणं जो भावह सो पडिक्कमणं ॥ ९१॥ 
जो सम्पुर्णझपसे मिथ्यादशन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्रको छोड़कर सम्यग्दशंन, 
सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्रकी भावना करता है वह प्रतिक्रमण है॥ ९१॥ 
आत्मध्यान ही प्रतिक्रमण है 
उत्तमअटं आदा तम्हि ठिदा - हणदि झुणिवरा कम्मं | 
तम्हा हु झाणसेव हि. उत्तमअट्स्स पडिकमणं ॥९२॥ 
उत्तमार्थ आत्मा है, उसमें स्थिर मुनिवर कमंका घात करते हैं इसलिये उत्तमार्थ--उत्क्ृष्ट 
पदार्थ आत्माका ध्यान करना ही प्रतिक्रमण है ॥ ५२॥ 
झाणणिलीणो साहू परिचागं कुणइ सब्वदोसाणं । 
तम्हा दु झागमेव हि सब्बदिचारस्स पडिकमणं ॥ ९३॥ 


ध्यानमें विछीन साधु सब दोषोंका परित्याग करता है इसलिये निदचयसे ध्यान ही सब 
अतिचारों--समस्त दोषोंका प्रतिक्रमण है ॥ ९३ ॥ 


॥ व्यवहार प्रतिक्रमणका वर्णन 
पडिकमणणामधेये सुत्ते जह वण्णिदं पडिक्कमर्ण । 
तद्द णच्चा जो भावई तस्स तदा होदि पडिक्क्मणं ॥ ९४॥ 
प्रतिक्रमण नामक शास्त्रमें जिस प्रकार प्रतिक्रमणका वर्णन किया गया है उसे जानकर जो 
उसकी भावना करता है उस समय उसके प्रतिक्रमण होता है ॥ ९४ ॥ 


इस भ्रकार श्री कुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्थमें परमार्थश्रतिक्रमण नामका पाँचवाँ 
.अधिकार पूर्ण हुआ ॥ ५॥ 


दर 
निश्चय प्रत्याख्यानाधिकार 


मोत्तूण सयलजप्पमणागयसुहमसुहवारणं किच्चा । 
अप्पाणं जो ' झायदि पच्चकखाणं हवे तरस ॥९५॥ 
. जो समस्त वचन जालको छोड़कर तथा आगामी शुभ-अशुभका निवारणकर आत्माका 
ध्यान करता है उसके प्रत्याख्यान होता है ॥ ९५ ॥ 
आत्साका ध्यान किस प्रकार किया जाता है ? 
कफेवलणाणसहावोी. केवलदंसमसहाव सुहमइओ | 
फेवलसत्तिसलद्ावी सोहं इंदि चिंतए णाणी ॥ ९६॥ 
ज्ञानी जीवको इस प्रकार चिन्तन करना चाहिये कि में केवलज्ञान स्वभाव हूँ, केवलदर्शन- 
स्वभाव हूँ, सुखमय हूँ और केवलूशक्ति स्वभाव हूँ। 
भावार्थं--ज्ञान, दर्शन, सुख और वीय॑ ही मेरे स्वभाव हैं अन्य भाव विभाव हैं इस प्रकार 
ज्ञानी जीव आत्माका ध्यान करते हैं ॥ ९६ ॥ 


णियभाव॑ णवि मुच्चह परभाव॑ णेव गेण्हए केडं | 
जाणदि पसरसदि सब्वं सोहं. इंदि चिंतए णाणी ॥९७॥ 


जो निजभावको नहीं छोड़ता है, परभावकों कुछ भी ग्रहण नहीं करता है, मात्र सबको 
जानता देखता है वह में हैँ, इस प्रकार ज्ञानी जीवको चिन्तन करना चाहिये ॥ ९७॥ 


पयडिद्विदे अणुभागप्पदेसबंधेहि वज्जिदों अप्पा। 
सोहं इंदि चिंतिज्जो तत्थेव य कुणदि थिरभाव॑ ॥ ९८॥ 
प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेश बन्धोंसे रहित जो आत्मा है वही में हूँ इस प्रकार 
चिन्तन करता हुआ ज्ञानी जीव उसी आत्मामें स्थिरभावको करता है ॥ ९८ ॥ 
ममत्ति परिवज्जामि णिम्ममत्तिमुवड्टिदो । 
आलंवणं च से आदा अबसेस च वोसरे ॥९९॥ 


में ममत्वकोी छोड़ता हूं, और निर्ममत्वमें स्थित होता हूं, मेरा आल्म्बन आत्मा है और 
शेष सबका परित्याग करता हुँ ॥ ९९॥ 


आदा खु मज्झ णाणे आदा मे दंसणे चरित्ते य। 
आदा पच्चकखाणे आदा से संबरे जोगे ॥१००॥ 


निरचयसे मेरा आत्मा ही ज्ञानमें है, मेरा आत्मा ही दर्शन और चारित्रमें है, भात्मा ही 
प्रत्याख्यानमें है और आत्मा ही संवर तथा योग--शुद्धोपयोगमें है । 


३१६ कुत्वजुल्व-्भारती 
भावार्थ--गुण गुणीमें अभेद कर आत्मा हीको ज्ञान, दर्शन, चारित्र, प्रत्याख्यान, संवर तथा 
शुद्धोपयोग रूप कहा है ।॥। १०० || 
जीव अकेला ही जन्म मरण करता है 
एगो य मरदि जीवों एगो ये जीवदि सय॑। 
एगस्स जादि मरणं एगो सिज्ञ्दि णीरयो ॥१०१॥ 
यह जीव अकेला हो मरता है और अकेला ही स्वयं जन्म लेता हैं। एकका मरण होता 
है और एक ही कर्मरूपी रजसे रहित होता हुआ सिद्ध होता है॥ १०१॥ 
ज्ञानी जीवको भावना 
एको में सासदो अप्पा णाणदंसणलव्खणो । 
सेसा भे बाहिएगः भावा सब्बे संजोगलक्खणा ॥१०२॥ 
ज्ञान दर्शन लक्षण वाला, शाइवत एक आत्मा ही मेरा है संयोगलक्षण वाले शेष समस्त- 
भाव मुझसे वाह्म हैं ॥ १०२ ॥ 
आत्मगत दोषोंसे छूटनेका उपाय 
जं किंचि मे दुच्चरिति सब्य॑ तिविहेण बोसरे।| 
सामाइयं तु तिषिहं करेमि सब्ब॑ णिरायारं ॥१०३॥ 
मेरा जो कुछ भी दुश्चारित्र--अन्यथा प्रवर्तत है उस सबको त्रिविध--मन, वचन, कायसे 
छोड़ता हूँ और जो त्रिविध ( सामायिक, छेदोपस्थापना-परिहार-विशुद्धिके भेदसे तीन प्रकारका ) 
चारित्र है उस सबको निराकार--निविकल्प करता हूँ॥ १०३ ॥ 
सम्म॑ में सव्वभदेसु वेर॑ मज्ञ॑ ण केणवि। 
आसाए वोसरित्ता णं समाहि. पडिवज्जए ॥१०४॥ 
मेरा सव जीवोंमें साम्यभाव है, मेरा किसीके साथ बेर नहीं है। वास्तवमें आशाओंका 
परित्याग कर समाधि प्राप्त की जाती है॥ १०४ ॥ 
निदचय प्रत्याव्यानका अधिकारी कौ है ?_ 
णक्कसायरस दतर्स॒ घखरस्स वबसायणा । 
संसारमयभीदस्स पच्चकखाणं . सुहं हवे ॥१०५॥ 
जो निष्कषाय है, इन्द्रियोंका दमन करने वाला है, समस्त परीषहोंको सहन करनेमें शूर 
वीर है, उद्यमशील है तथा संसारके भयसे भीत है उसीके सुखमय प्रत्याख्यान--निर्चय प्रत्या- 
ख्यान होता है॥ १०५ ॥ 
एवं भेदव्भासं जो कुव्वर जीवकम्मणो णिच्च | 
पच्चक्खाणं सक्‍कदि धरिंदें सो संजदो णियमा ॥१०६॥ 
इस प्रकार जो निरन्तर जीव और कमंके भेदका अभ्यास करता है वह संयत--साधु नियम- 
से प्रत्याव्यान धारण करनेको समर्थ है॥ १०६ ॥ 
इस प्रकार श्री कुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्थमें निश्चयप्रत्याब्यानाधिकार 
तामका छठत्रां अधिकार पूर्ण हुआ ॥ ६ ॥ 


ह 
परसालोचनाधिकार 


आलोचना किसके होती है ? 
णोकम्मकम्मरहियं विद्यवशुणपज्जएहिं.. वदिरित्त । 
अप्पाणं जो झायदि समणरसालोयणं होदि ॥१०७॥ 


# ० ३७७ 


जो नोकर्म और कर्मसे रहित तथा विभावगुण पर्यायोंसे भिन्न आत्माका ध्यान फरता है उस 
साधुके आलोचना होती है ॥ १०७ ॥ 


आलोचनाके चार रूप 
आलोयणमालुज्छणवियडीकरणं च भावसुद्धी य। 
चउविहमिह परिकहियं आलोयणलक्खणं समए ॥१०८॥ 


आलोचन, आलुञड्छन, अविकृतीकरण और भावशुद्धि इस तरह आगममें आलोचनाका 
लक्षण चार प्रकारका कहा गया है ॥ १०८ ॥ 


आलोचनका स्वरूप 
जो पस्सदि अप्पाणं समभावे संठवित्तु परिणाम । 
आलोयणमिंदि जाणह  परमजिणंदरस उपएस ॥१०९॥ 


जो जीव अपने परिणामको समभावमें स्थापितकर अपने आत्माको देखता है--उसके 
वीत्तरागस्वभावका चिन्तन करता है वह आलोचन है ऐसा परम जिनेन्द्रका उपदेश जानो ॥ १०९ ॥ 


आलुञ्छनका स्वरूप 
फम्ममददीरुहमूलच्छेदसमत्थी.. सकीय परिणामों । 
साहीणी समभावो आहलुड्छणमिदि समुदिह ॥११०॥ 


कर्मरूप वृक्षका मूछच्छेद करनेमें समर्थ, स्वाधीन, समभावरूप जो अपना परिणाम है वह 
मालुञ>छन इस नामसे कहा गया है॥ ११० ॥ 


अविक्षतीकरणका स्वरूप 
फम्मादों अप्पाणं सिण्णं भावेह विमलगुणणिलयं। 
मज्ञत्थभावणाएं वियडीकरणं त्ति विण्णेयं ॥१११॥ 


जो मध्यस्थभावनामें कर्मसे भिन्न तथा निर्मलगुणोंके निवासस्वरूप आत्माकी भावना करता 
है उसकी वह भावना अविकृतीकरण है ऐसा जानना चाहिये ॥| १११ ॥ 
२८ ह 


२१८ कुंन्दकुन्द-भारती 
भावशुद्धिका स्वरूप 
मदमाणमायलीहविवज्जियभावी दु भावसुद्धि त्ति। 
परिकहियं भव्वाणं लोयालोयप्पदरिसीहिं ॥११२॥ 
भव्य जीवोंका मद, मान, माया और लोभसे रहित जो भाव है वह भाव शुद्धि है ऐसा 
लोकालोकके देखनेवाले सर्वज्ञ भगवाचूने कहा है ॥ ११२॥ 


इस प्रकार श्रीकुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्थमें परमालोचनाधिकार 
नामका सातवां अधिकार समाप्त हुआ ॥७॥ 


4 
शुद्धनिश्वयप्रायश्चित्ताधिकार 


नि३चय प्रायश्चित्तका स्वरूप 
वदसमिद्सीलसंजमपरिणामी करणणिग्गहो भावों | 
सो हवदि पायछित्त अणवरयं चेव कायव्यों ॥११३॥ 
व्रत, समिति, शील और संयमरूप परिणाम, तथा इन्द्रिय निग्नहरूप जो भाव है वह प्राय- 
दिचत्त है। यह प्रायश्चित्त निरन्तर करने योग्य है ॥ ११५३॥ 
कोहादिसिगव्भावक्खयपहुद्मिवणाए णिग्गहण्ण | 
पायच्छित' भणिदं णियशुणचिता य णिच्छयदों ॥११४॥ 
क्रोधादिक स्वकीय विभाव भावोंके क्षय भआादिककी भावनामें छीन रहना तथा निजगुणों 
का चिन्तन करना निदचयसे प्रायश्चित्त कहा गया है ॥ ११४ ॥ 
कषायों पर विजय प्राप्त करनेका उपाय 
कोहं॑ खमया मसाणं समदवेणज्जवेण सायं च। 
संतोसेण य लोहं जयदि खु ए चहुविहकसाए ॥११५।॥ 
क्रोधको क्षमासे, मानको स्वकीय मार्दव धर्मसे, मायाको आजंवसे और लोभको संतोषसे 
इस तरह चारकषायोंको ज्ञानी जीव निर्चयसे जीतता है ॥ ११५॥ 
निदचय प्रायश्चित्त किसके होता है ? 
उक्किहो जो बोहो णाणं तस्सेव अप्पणो चित्त । 
जो घरह म्ुणी णिच्चं पायच्छित हवे तस्स |॥॥११५॥ 


नियमसार २१० 
उसी आत्माका जो उत्कृष्ट बोध, ज्ञान अथवा चिन्तन है उसे जो मुनि निरन्तर धारण करता 
है उसके प्रायश्चित्त होता है ॥ ११६॥ 
कि बहुणा भणिएण दु वरतवचरणं महेसिणं सब्धं । 
पायच्छित जाणह अणेयकम्मसाण खयहेठ ॥११७॥ 


बहुत कहनेसे वया ? महर्षियोंका जो उत्कृष्ट ततरचरण है उस सबको तूँ अनेक कर्मोंके क्षय 
का कारण प्रायश्चित्त जान ॥ ११७॥ 


तप प्रायद्चित्त क्यों है ? 
णंताणंतभवेण समज्जिअसुहअसुहकम्मसंदोहो । 
तवचरणेण  विणस्सदि पायच्छितत तव॑ तम्हा ॥११८॥ 
क्योंकि अनन्तानन्त भवोंक्रे द्वारा उपाजित शुभ-अशुभ कर्मोका समूह तपदचरणके द्वारा 
विनष्ट हो जाता है इसलिये तप प्रायश्चित्त है॥ ११८॥ 
ध्यान द्वी सर्वस्व क्‍यों है ? 
अप्पसरूवालंवणमांवेण.. हु. सब्वभावपरिदारं । 
सकक्‍कदि काउं जीवो तम्हा झाणं हवे सब्बं ॥११९॥ 
आत्मस्वरूपका अवलम्बन करने वाले भावसे जीव समस्त विभाव भावोंका निराकरण करने 
में समर्थ होता है इसलिये ध्यान ही सव कुछ है ॥ ११५॥ 
सुहअसुहृवयणरयणं रायादीमाववारणं. किच्चा। 
अप्पाणं जो झायदि तस्स दु णियसं हवे णियसा ॥१२०॥ 


शुभ-अशुभ धचलोंको रचना तथा रागादिक भावोंका निवारण कर जो आत्माका ध्यान 
करता है उसके नियमसे नियम अर्थात्‌ रत्नत्रय होता है ॥ १२० ॥ 


कायोत्सग किसके होता है ? 
कायाईपरदव्वे थिरभाव॑ परिहरतु अप्पाणं | 
तस्स हवे तणुसग्गं जो झायह णिव्विश्रप्पेण ॥१२१॥ 


जो शरोर आदि पर द्रव्यमें स्थिरभावकों छोड़कर निविकल्प रूपसे आत्माका ध्यान करता 
है उसके कायोत्सर्ग होता है॥ १२१ ॥ 


इस प्रकार भ्रीकुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्थमें शुद्धविश्चय प्रायश्चित्ताधिकार नामका 
आठवाँ अधिकार समाप्त हुआ ॥ ८ ॥ 


० 
परमसमाध्यधिकार 
परमसम्ताधि किसके होती है ? 
वयणोच्चारणकिरियं. परिचत्ता वीयरायभाषेण | 
जो झायदि अप्पाणं प्रससमाही हवे तस्स ||१२२॥ 
जो वचनोच्चारणकी क्रियाकों छोड़र वीतराग भावसे आत्माका ध्यान करता है उसके 
परमसमाधि होती है ॥ १२२ ॥ 
संजमणियमतवेण हु धम्मज्ञाणेण सुक्कझाणेण । 


कि | 


जो झायह अप्पाणं परमसमाही हवे तस्स [[१२३॥ 


जो संयम, नियम और तपसे तथा धम्यध्यान और शुक्लध्यानके द्वारा आत्माका ध्यात 
करता है उसके परमसमाधि होती है || १२३ ॥ 


समताके बिना सब व्यथ है 
कि काहदि वणवासों कायकलेसो विचित्तजववासों | 
अज्ञयणमोणपहुदी समदा रहियस्स समणस्स ॥१२४॥ 


समताभावसे रहित साधुका वत्वास, कायक्लेश, नाना प्रकारका उपवास तथा अव्ययन 
और मौत आदि घारण करना क्या करता है? कुछ नहीं ॥ १२४ ॥ 


, स्थायी साम्रायिक क़्त किससे होता है? 
पिरदोी सब्वसावज्जे तिशुत्तो पिहिदिंदिओं । 
तस्स॒ सासाइंगं ठाइ इंदि केबलिसासणे ॥१२०॥ 
जो समस्त सावद्य-पाप हित कार्योमें विरत है, तीन गुप्तियोंको धारण करने वाला है 

तथा जिसने इन्द्रियोंको निरुद्ध कर लिया है उसके स्थायी सामायिक होता है ऐसा केवली भगवान्‌- 
के शासनमें कहा गया है ॥ १२५ ॥ 

जो समो सव्वभूदेस थाषरेस तसेतु वा। 

तस्स सामाहंग॑ ठाई इंढि. केवलिसासणे ॥१२६॥ 


ले जो स्थावर अथवा चस सब जीवोंमें समभाव वार है उसके स्थायी सामायिक होता है ऐसा 
केवछी भगवान्‌के शासनमें कहा गया है ॥ १२६॥ 


जस्स सण्णिहिदों अप्या संजमे णियमे तवे। 
तस सामाहग॑ ठाई इृंढि केवलिसासणे ॥१२७॥| 
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जिसका आत्मा संयम, नियम तथा तपमें सन्निहित रहता है उसके स्थायी सामायिक होता 
है ऐसा केवली भगवान्‌के शासनमें कहा गया है ॥ १२७ ॥ 
जस्स रागो दु दोसो दु विगर्डिण जणेति दु। 
तरस सामाइगं ठाई इृंदि केबलिसासणे ॥१२८॥ 
राग और हेप जिसके विकार उत्पन्न नहीं करते हैं उसके स्थायी सामायिक होता है ऐसा 
केवली भगवाचके शासनमें कहा गया है ॥ १२८ ॥ 
' जो दु अइं च रुदद च झ्ाणं वज्जेदि णिच्चसा। 
तस्स सामाइगं॑ ठाई इंदि केवलिसासणे ॥१२९॥ 
जो निरन्तर आत्तं और रौद्र ध्यानका परित्याग करता है उसके स्थायी सामायिक होता है 
ऐसा केवली भगवान्‌के शासनमें कहा गया है॥ १२५ ॥ 
जो हु पुण्णं च पावं च भात्र॑ वज्जेदि णिव्चसा | 
तस्स सासाइगं॑ ठाई इंदि केवलिसासणे ॥१३०॥ 


जो निरन्तर पृण्य और पापरूप भावको छोड़ता है उसके स्थायी सामायिक होता है ऐसा 
केवली भगवानके शासनमें कहा गया है।॥ १३० ॥ 


जो दु हस्सं रई सोगं अरतिं वज्जेदि णिच्चसा | 
तस्स॒ सामाइंगं ठाई इृदि केवलिसाप्षणे ॥१३१॥ 
जो हुगंछा भयं चेदं॑ सब्ब॑ वज्जेदि णिच्चसा | 
तस्स सामाइगं ठाई इृदि केवलिसासणे ||१३२॥ 
जो निरन्तर हास्य, रति, शोक और अरतिका परित्याग करता है उसके स्थायी सामायिक 
होता है ऐसा केवली भगवान्‌के शासनमें कहा गया है ॥ १३१ ॥ 


जो निरन्तर जुगुप्सा, भय और सब प्रकारके वेदोंकी छोड़ता है उसके स्थायी सामायिक 
होता है ऐसा केवछी भगवानके शासनमें कहा गया है ॥ १३२ ॥ 
जो दु धम्मं च सुक्क॑ च झाणं झाएदि णिच्चसा। 
तस्स॒ सामाइग॑ ठाई इृदि केवलिसासणे ॥१३३॥ 


जो निरन्तर धम्य॑ और शुक्लध्यानका ध्यान करता है उसके स्थायी सामायिक होता है 
ऐसा केवली भगवान्‌के शासनमें कहा गया है॥ १३३ ॥ 


इस तरह श्रीकुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार अन्थमें परमसमाध्यधिकार 
तामका नीतां अधिकार समाप्त हुआ ॥९॥ 


१० 
परमभवत्यधिकार 


सम्मत्णाणचरणे जो भत्ति कुणइ सावगो समणों। 
तस्स दु णिव्युदिभतती होदि त्ति जिणेहि पण्णतं ॥१३४॥ 
जो श्रावक अथवा मुनि सम्यग्दशेन, सम्यरज्ञान और सम्यकचारित्रमें भक्ति करता है उसे 
निवृति भक्ति--मुक्तिकी प्राप्ति होती है ऐसा जिनेन्द्र भगवानने कहा है ॥ १३४ ॥ 
मोबखंगयपुरिसाणं॑ गुणमेद जाणिकण तेसिं पि। 
जो कुणदि परमभरत्ति ववहारणयेण परिकहियं ॥१३५॥ 
मोक्षको प्राप्त करने वाले पुरुषोंके गुणमेदको जानकर उनकी भी परम भक्ति करता है उसे 
भी निवुति भक्ति--मुक्तिकी प्राप्ति होती है ऐसा व्यवहारनयसे कहा गया है ॥ १३५ ॥ 
मोक्खपहे अप्पाणं ठविऊण य कुणदि णिव्युदी भत्ती । 
तेण हु जीवो पावह असहायगुणं णियप्पाणं ॥१३६॥ 


मोक्षमार्गमें अपने आपको स्थापित कर जो निवृति भक्ति--मुक्तिकी आराधना करता है 
उससे जीव असहाय--स्वापेक्ष गुणोंसे युक्त निज आत्माको प्राप्त करता है॥ १३६॥ 


रायादीपरिहरे अप्पाणं जो दु जुंजदे साह। 
सो जोगभत्तिजुत्तो इृदरुस य कह हवे जोगो ॥१३७॥ 
जो साधु अपने आत्माको रागादिकके परित्यागमें लगाता है वह योगभक्तिसे युक्त है अन्य 
साधुके योग केसे हो सकता है ? ॥ १३७॥ 
सव्वविअप्पाभावे अप्पाणं जो हु जुंजदे साह। 
सो जोगभत्तिजुत्तो इदरस्स य किह हवे जोगो ॥१३८॥ 
जो साधु अपने आत्माकों समस्त विकल्पोंके अभावमें लगाता है वह योग भक्तिसे युक्त है 
अन्य साधुके योग किस प्रकार हो सकता है ?॥ १३८ ॥ 
योगका लक्षण 


विवरीयाभिणिवेस परिचत्ता  जोण्हकहियतच्चेसु । 
जो जुंजदि अप्पाणं णियमावों सो हवे जोगो ॥१३९॥ 


जो विपरीत अभिप्रायको छोड़कर जिनेन्द्रदेव द्वारा कथित तत्त्वोंमें अपने आपको लगाता है 
उसका वह न्तिजभाव ही योग है ॥ १३९॥ 
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उसहादिजिणवरिंदा एवं काऊण जोगवरभत्ति | 
णिव्युद्सुहमावण्णा तम्हा धरु जोगवरभत्ति ॥१४०॥ 
ऋषभादि जिनेन्द्र इस प्रकार योगकी उत्तम भक्ति कर निर्वाणके सुखको प्राप्त हुए हैं इसलिये 
तूं भी योगकी उत्तम भक्तिको धारण कर ॥ १४० ॥ 


इस प्रकार श्रीकुन्दकुन्द स्वामी विरचित नियमसार भ्रन्थमें परमभवत्यविकार नामका 
दद्ववाँ अधिकार समाप्त हुआ ॥ १० ॥ 


११ 
निश्चयपरमावश्यकाधिकार 
आवश्यक शब्दकी निरुक्ति 
जो ण हवदि अण्णवसो तस्स दु कम्मं भणंति आवास । 
कम्मविणासणजोगो पिव्बुद्सिग्गो त्ति पिज्जुत्तो ॥१४१॥ 
जो अन्यके वशमें नहीं होता उसके कार्यंको आवश्य ( आवश्यक ) कहते हैं। कर्मोका नाश 
करने वाका जो योग है वह निरवुंति--निर्वाणका मार्ग है ऐसा कहा गया है॥ १४१ ॥ 
आवश्यक युक्तिका निरुक्तार्थ 
ण बसो अवसो अवसस्स कम्म वावस्सयं त्ति वोधव्वा । 
जुत्ति त्ति उवाअं ति य णिखयवो होदि णिज्जेतति ॥१४२॥ 
जो अन्यके वश नहीं है वह अवश है और अवशका जो कर्म है वह आवश्यक ( आवश्य ) 
है ऐसा जानना चाहिये। युक्ति इसका अर्थ उपाय है। आवश्यककी जो युक्ति है वह आवश्यक 
युक्ति है इस तरह आवश्यक युक्ति शब्दका सम्पूर्ण भिरुक्ति अर्थ है। 
भावार्थ--शव्दस निकलने वाले अर्थंको निरुक्त अर्थ कहते हैं। यहाँ आवश्यक युक्ति शब्द- 
का ऐसा ही अथ्थं बतलाया गया है॥ १४२॥ 
वट्ढंदि जो सो समणो अण्णवसों होदि असुहमावेण । 
तम्हा तस्स दु कम्म॑ आवस्सयलक्खणं ण हवे ॥१४३॥ 
जो साथु अशुभ भावसे प्रवृत्ति करता है वह अन्य वश है इसलिये उसका कार्य आवश्यक 
नामसे युक्त नहीं है। 
भावाथ--अवश साधुका का आवश्यक है अन्यवश साधुका कार्य आवश्यक नहीं 
' है॥ १४३ ॥ 
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जो चरदि संजदो खलु सुहमावे सो हवेह अण्णवसो । 
तम्हा तस्स दु कम्म॑ आवासयलक्खणं ण हवे ॥१४४॥ 
जो साधु निश्चयसे शुभ भावमें प्रवृत्ति करता है वह अन्यवश है इसलिये उसका कर्म 
आवश्यक नामवाला नहीं है । 
भावार्थ--एकसौ तेतालीस तथा एक सौ चवालीसवीं गाथामें कहा गया है कि जो साधु 
शुभ और अशुभभावोंमें प्रवृत्ति करता है वह अवश नहीं है किन्तु अन्यवश है इसलिये उसका जो 
कर्म है वह आवश्य अथवा आवश्यक नहीं कहा सकता ॥ १४४॥ 
दव्बशुणपल्नयाणं चित्तं जो कुणइ सो वि अण्णवसो । 
मोहंधयारववगयसमणा. कहयंति एरिसयं ॥१४५॥ 
जो साधु द्रव्य, गुण और पर्यायोंके मध्यमें अपना चित्त लगाता है अर्थात्‌ उनके चिकल्पमें 
पड़ता है वह भी अन्यवश है ऐसा मोहरूपी अन्धकारसे रहित मुत्रि कहते हैं || १४५ ॥ | 
आत्मबश कौन है ? 
णरिचत्ता परभाव॑ अप्पाणं झादि जिम्मलसहावं | 
अप्पवसो सो होदि हु तस्स दु कम्म॑ मणंति आवास ॥१४६॥ 


जो परपदार्थको छोड़कर निर्मेलस्वभाववाले आत्माका ध्यान करता है वह आत्मवश है। 
निशचयसे उसके कर्मको आवश्यककर्म कहते हैं॥ १४६ ॥ 


शुद्धनिद्चय आवदयक प्राप्तिका उपाय 
आवास जह इच्छसि अप्यसहावेसु कुणदि थिरभावं | 
तेण दु सामण्णगुणं संपुण्णं॑ होदि जीवस्स ॥१४७॥ 


यदि तू आवश्यककी इच्छा करता है तो आत्मस्वभावमें अत्यन्त स्थिरभावकों कर। उससे 
ही जीवका श्रामण्यगुण--मुनिधम पूर्ण होता है ॥ १४७ ॥ 


आवद्यक करनेकी प्रेरणा 
आवासएण हीणी पब्भहो होदि चरणदो समणो | 
पुब्चुत्ततमेण पुणो तम्हां आवासय कुज्जा |[१४८। 
क्योंकि आवश्यकसे रहित साधु चारित्रसे अत्यन्तश्रष्ट हैं इसलिये पूर्वोक्त क्रसे आवश्यक 
करना चाहिये।॥ १४८ ॥ 
आवासएण जुत्तो समणो सो होदि अंतरंगप्पा | 
आवधासय परिहीणो समणों सो होदि बहिरप्पा ॥१४९॥ 


जो साधु आवश्यक कर्मसे युक्त है वह अच्तरात्मा हैं और जो आवश्यक कमंसे रहित है वह 
बहिरात्मा है॥ १४९ || के ः 
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अन्तरबाहिरजप्पे जो वहुइ सो हवेह बहिरप्पा | 
जप्पेत्तु जोण वइ्॒इ सो उच्चइ अन्तरंगप्पा ||१५०॥ 
जो साधु अन्तर्जल्प और बाह्य जल्पमें वर्तता है वह बहिरात्मा है और जो ( किसी भी 
प्रकारके ) जल्पोंमें नहीं वतंता है वह अन्तरात्मा कहा जाता है॥ १५० ॥ 
जो धम्मसुक्कझाणम्हि परिणदों सोबि अन्तरंगप्पा | 
झाणविहीणो समणो वहिरप्पा इदि विजाणीहि ॥१५१॥ 


जो धम्यंध्यान और शुक्लध्यानमें परिणत है वह भी अन्तरात्मा है। ध्यात् विहीन साधु 
बहिरात्मा है ऐसा जान ॥ १५१ ॥ 


प्रतिक्रमण आदि क्रियाओंकी सार्थकता 
पडिकमणपहुदि किरियं कुव्वंतो णिच्छयस्स चारितं। 
तेण दु विरागचरिण समणो अब्युद्दिदों होदि ॥१८२॥ 
प्रतिक्रमण आदि क्रियाओंकोी करने वालेके निवुचय चारित्र होता है और उस निश्चय 
चारित्रसे साधु वीतराग चारित्रमें उद्यत होता है । 
भावार्थ--यहाँ प्रतिक्रमण आदि क्रियाओंकी सार्थकता बतलाते हुए कहा गया है कि जो 
साधु प्रतिक्रमण, प्रत्यास्यान तथा आलोचना आदि क्रियाओंको करता रहता है उसीके निश्चय 
चारित्र होता है और उस निवचय चारित्रके द्वारा ही साधु वीतराग चार्जिमें आरूढ होता है। 
चयणमर्य पंडिकमणं वयणमयं पच्चखाण णियमं च | 
आलोयण वयणमयं त॑ सब्ब॑ जाण सज्ञाउं ॥१५३॥ 


जो वचनमय प्रतिक्रमण, वचनमय प्रत्याख्यान, वचनमय नियम और वचनमय आलोचना 
है उस सबको तूँ स्वाध्याय जान | 


भावार्थ--प्रतिक्रमण आदिके पाठ बोलना स्वाध्यायमें गर्भित है ॥ १५३ ॥ 
जदि सकक्‍कदि कादहुं जे पडिकमणादि करेज्ज झाणमयं | 
सत्तिविहीणीे जा जह सदृहणं चेव कायव्वं ॥१५४॥ 


हे मुनिशादूंछ ! यदि करनेको समर्थ है तो तुझे ध्यानमय प्रतिक्रमणादि करना चाहिये 
ओर यदि शक्तिसे रहित है तो तुझे तब तक श्रद्धान ही करना चाहिये ॥| १५४ ॥ 


जिणकहियपरमसुत्ते पडिकम्णादिय परीकखऊण फुडं। 
मोणव्वए्ण जोई णियकज्ज॑ सोहये णिच्च ॥१५७॥ 


जिमेन्द्रदेवके द्वारा कहे हुए परमागममें प्रतिक्रमणादिककी अच्छी तरह परीक्षा कर योगीको 
निरन्तर मौनकब्रतसे निजकाये सिद्ध करना चाहिये ॥ १५५ ॥ 
रथ 


श्र कून्दकुन्द-भारती 
_.. विवाद वर्ज॑नोय है 
णाणाजीवा णाणाकम्म॑ णाणाविहं हवे छड्धी | 
तम्हा वयणविवादं सगपरसमएहिं. वज्जिज्जो ॥१५६॥ 
ताना जीव हैं, नाना कर्म हैं और नानाप्रकारकी लब्धियाँ हैं इसलिये स्वथरमियों और पर- 
धर्मियोंके साथ वचनसम्बन्धी विवाद वर्जनीय है--छोड़नेके योग्य है ।॥ १५६ ॥। 
सहजतत्त्वकी आराधनाकी विधि 
लद॒धूणं णिहि एक्क्ो तस्स फ् अणुहवेह सुजणतें । 
तह णाणी णाणणिहिं अंजेइ चहत्तु परतत्ति ॥१५७॥ 
जिस प्रकार कोई एक मनुष्य निधिको प्राप्तकर स्वजन्मभूमिमें स्थित हो उसका फछ भोगता 
है उसीप्रकार ज्ञानी जीव ज्ञानहपी निधिको पाकर परसमूहको छोड़ उसका अनुभव करता है। 
सब्बे पुराणपुरिसा एवं आवासययं ये काऊण | 
अपमत्तपहुदिठाणं पडिचज्ज य केवली जादा ॥१५८॥ 
समस्त पुराणपुरुष इसप्रकार आवश्यक कर अप्रमत्तादिक स्थानोंको प्राप्त करके केवली हुए हैं । 
भावाथ--जितने पुराण पुरुष अब तक केवली हुए हैँ वे सब पूर्वोक्त विधिसे प्रमत्तविरत 


नामक छठवे गुणस्थानमें आवश्यक कर्मको करके अप्रमत्तादि गुणस्थानोंको प्राप्त हुए हैं और तद- 
नन्तर केवली हुए हैं ॥ १५८ ॥ 


इस प्रकार श्रीकुन्दकुन्दाचा्यं विरचित नियमसार भ्रन्थमें निश्वयपरमावश्यकाधिकार 
नामका ग्यारह॒वां अधिकार पूर्ण हुआ । 


श्र 
शुद्धोषयोगाधिकार 
नि*चय और व्यवहार नयसे केवलीकी व्याख्या 
जाणदि पस्सदि सब्ब॑ ववह्रणएण केवली भगवं | 
केवलणाणी जाणदि परसदि णियमेण अप्पाणं ॥१५९॥ 


ब्ब 


व्यवहार नयसे केवछी भगवान्‌ सबको जानते और देखते हैं परन्तु निश्चयसे केवलज्ञानो. 
अपने आपको जानते देखते हैं ॥॥ १५५, ॥ 


केवलज्ञान और केवलदर्शंच साथ साथ होते हैं-- 
जुगवं॑ वइइ णाणं केवलणाणिस्स दंसणं च तहा | 
दिणयरपयासतापं॑_ जह वहदइ तह गुणेयव्यं ॥१६०॥ 
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जिस प्रकार सुर्यका प्रकाश और प्रताप एक साथ वतंता है उसी प्रकार केवलज्ञानीका 
ज्ञान और दर्शंन एक साथ वर्तता है ऐसा जानना चाहिये | 
भावार्थ--छद्मस्थ जीवोंके पहले दर्शन होता है उसके बाद ज्ञान होता है परच्तु केवली 
भगवानके दर्शन और ज्ञान दोनों साथ ही साथ होते हैं ॥ १६० ॥ 
ज्ञान और दर््यंन के स्वरूपकी समीक्षा 
णाणं प्रप्पयासं दिट्टी अप्पप्पयासया चेष। 
अप्या सपरपयासो होदि त्तिहि मण्णसे जदि हि ॥१६१॥ 
ज्ञान परप्रकाशक है, दर्शन स्वप्रकाशक है और आत्मा स्वपरप्रकाशक है ऐसा यदि तू 
वास्तवमें मानता है ( तो यह तेरी विरुद्ध मान्यता है )॥ १६१ ॥ 
णाणं॑ परप्पयासं तइया णाणेण दसणं भिण्णं। 
ण हवदि परदव्वगयं दंसणमिद्‌ि वण्णिदं तम्हा ॥१६२॥ 
यदि ज्ञान परप्रकाशक ही है तो दर्शन ज्ञानसे भिन्‍त सिद्ध होगा क्योंकि दर्शन परद्रव्यगत 
नहीं होता ऐसा पूर्वसूत्रमें कहा गया है ॥ १६२॥ 
अप्पा परप्पयासो तइया अप्पेण दंसणं भिण्णं। 
ण हृवदि परदव्वगयं दंसणमिद्‌ वण्णिदं तम्हा ॥१६३॥ 
यदि आत्मा परप्रकाशक ही है तो दर्शन आत्मा से भिन्‍न होगा क्‍योंकि दर्शन परद्रव्यगत 
नहीं होता ऐसा पहले कहा गया है ॥ १६३ ॥ 
णाणं परप्पयासं ववहारणयेण दंसणं तम्हा। 
अप्पा परप्पयासो ववह्दारणयेण दंसणं तम्हा ॥१६४॥ 
व्यवहारनयसे ज्ञान परप्रकाशक है इसलिये दर्शन परप्रकाशक है और आत्मा व्यवहारनयसे 
परप्रकाशक है इसलिये दर्शन परप्रकाशक है।॥। १६४ ॥ 
णाणं अप्पपयासं णिच्छयणयएण दंसण्ण तम्हा। 
अप्पा अप्पपयासी णिच्छयणयएण दंसण तम्हा ॥१६५॥ 
निःतयनयसे ज्ञान स्वप्रकाशक है इसलिये दर्शन स्वप्रकाशक है और निरचयनयसे आत्मा 
स्वप्रकाशक ह इसलिये दर्शन स्वप्रकाशक है॥ १६५ ॥ 
अप्पसरूष॑ पेच्छद लोयालोयं ण केचली भगवं। 
जद कोइ भणह एवं तस्स य कि दूसणं होइ ॥१६६॥ 
केवली भगवान्‌ निवचयसे आत्मस्वरूपको देखते हैँ लोक अलोकको नहीं देखते हैं, यदि 
ऐसा कोई कहता है तो उसे क्या दृषण है? अर्थात्‌ नहीं है॥ १६६ ॥ 


प्रत्यक्ष ज्ञानका वर्णन 
मुत्तममुत्त दव्व॑ चेयणमियरं सगं च सब्ब॑ च। 
पेच्छंतत्स हु णाणं पच्चदंखमर्णिदियं होह ॥१६७॥ 
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मृतं, अमृत, चेतन, अचेतन द्रव्य तथा स्व और समस्त परद्रव्यको देखनेवालेका ज्ञान 
प्रत्यक्ष एवं अतीन्द्रिय होता है ॥ १६७ ॥ 
परोक्षज्ञानका वर्णन 
पुव्वुत्ततयलद॒ब्ब॑ णाणागुणपज्जएण संजुत्त | 
जो णय पेच्छट सम्म॑ परोक्‍्खदिट्ठी हवे तस्स ॥१६८।। 
जो नाना गुण और पर्यायों से संयुक्त पूर्वोक्त समस्त द्रव्योंकी अच्छी तरह नहीं देखता है 
उसकी दृष्टि परोक्षदृष्टि है अर्थात्‌ उसका ज्ञान परोक्षज्ञान है ॥ १६८ ॥ 
लोयाछोयं जाणइ अप्पाणं णेव केवढी भगवं | 
जह कोहू भणई एवं तस्स य कि दूसणं होइ ॥१६९॥ 
केवली भगवान्‌ ( व्यवहार से ) छोकाछोकको जानते हैं आत्माको नहीं, ऐसा यदि कोई 
कहता है तो क्या उसका क्या दृषण है ? अर्थात्‌ नहीं है ॥ १६५॥ 
णाणं जीवसरूवं तम्हां॑ जाणेइ अप्पगं अप्पा । 
अप्पाणं णवि जाणदि अप्पादों होदि विदिरितत ||१७०॥ 
ज्ञान जीवका स्वरूप है इसलिये आत्मा आत्माको जानता है, यदि ज्ञान आत्माको न जाने 
तो वह आत्मासे भिन्‍त-पृथक्‌ सिद्ध हो ॥ १७० ॥ 
अप्पार्ण विणु णाणं णाणं विणु अप्पगोण संदेहो। 
तम्हा सप्रपयासं णाणं तह दंस्ण होदि ॥१७१॥ 
आत्माको ज्ञान जानो और ज्ञान आत्मा है ऐसा जानो, इसमें सन्देह नहीं है इसलिये ज्ञान 
तथा दर्शन दोनों स्वपरप्रकाशक हैं | १७१ ॥ 
केवलज्ञानीके बन्ध नहीं है 
जाणंतो परसंतो ईहा पुव्व॑ ण होइ केबलिणो। 
' केवलणाणी तम्हा . तेण दूु सोथ्वंधगो भमणिदों ॥१७२॥ 
जानते देखते हुए केवलीके पूव्वर्में इच्छा नहीं होती इसलिये वे केवलज्ञानी अवन्धक-- 
वन्चरहित कहे गये हैं । ह 
भावार्थ--वन्वका कारण इच्छा है, मोह क्मंका सवंथा क्षय हो जानेसे केवलीके जानने 
देखनेके पहले कोई इच्छा नहीं होती और इच्छा के बिना उनके वन्ध नहीं होता ॥ १७२॥ 

ह केवलीके वचन बन्धके कारण नहीं हैं ु 
परिणामपुव्ववयणं जीवस्स -य वंधकारणं होई | 
प्रिणामरहियवयणं तम्हा णाणिस्स ण हि बंधो ॥१७१॥ 
ईहापुव्य॑वयर्ण जीवस्स य वंधकारणं होई। 
ईहारहियं वयर्ण तम्हा णाणिस्स ण हि बंधों ॥१७४॥ 


नियमसार २२५ 


परिणामपुर्वक--अभिप्रायपुवंक वचन जीवके बच्चका कारण है। क्योंकि ज्ञानीका वचन 
परिणामरहित है इसलिये उसके बन्च नहीं होता ॥ १७३ ॥ 
इच्छापूर्वक वचन जीवके वन्धचका कारण होता है। क्योंकि ज्ञानी जीवका वचन इच्छा 
रहित है इसलिये उसके बन्ध नहीं होता ॥॥ १७४ ॥ 
कर्मक्षयसे मोक्ष प्राप्त होता है 
आउस्स खय्ेण पुणो णिण्णासों होह सेसपयडीणं | 
पच्छा पावइ सिम्ध॑ लोयर्गं समयमेत्तेण ॥१७५॥ 
आयुके क्षयसे केवलोके शेष समस्त प्रकृतियोंका क्षय हो जाता है पश्चात्‌ वे समयमात्रमें 
शीघ्र ही लोकाग्रको प्राप्त कर लेते हैं ॥ १७५ ॥ 


फारणपरस तत्तवक्ा स्वरूप 
जाइजरमरणरहियं परम॑ कम्मइवज्जियं. सुद्ध । 
णाणाइचउसहावं अक्खयमविणासमच्छेयं ॥१७६॥ 


वह कारणपरमतत्त्व जन्म जरा और मरणसे रहित है, उत्कृष्ट है, भाठ कर्मो से वर्जित है, 
शुद्ध है, ज्ञानादिक चार गुणरूप स्वभावसे सहित है, अक्षय है, अविनाशी है और अछेद--छेदन 
करनेके अयोग्य है ॥ १७६ ॥ | 
अव्वाबाहम्णिंदियसणोवर्म॑ पुण्णपावणिम्मुक्क । 
पुणरागमणविरहियं णिच्च॑ अचल अणालंबं ॥१७७॥ 
वह कारणपरमतत्त्व अव्याबाघ, अनिन्द्रिय, अनुपम, पुण्य पापसे निमुक्त, पुनरागमनसे 
रहित, नित्य, अचल और अनालम्ब--परके आलम्बनसे रहित है ॥ १७७ ॥ 
निर्वाण कहाँ होता है ? 
णवि दुक्खं णवि सुक्खं णवि पीडा णेव विज्जदे चाहा । 
णवि मरणं णवि जणणं तस्थेव य होइ णिव्वाणं ॥१७८॥ 
जहाँ न दुःख है, न सांसारिक सुख है, न पीड़ा है, न बाधा है, न मरण है ओर न जन्म 
है वहीं निर्वाण होता है ।। १७८ ॥ 
णवि इंदिय उचसग्गा णषरि मोहो विम्हियो ण णिद्द य | 
णय तिण्हा णेव छुद्दा तत्थेब्र य होह णिव्वाणं ॥१७९॥ 
: जहाँ न इन्द्रियाँ हैँ, न उपस्ग हैं, न मोह है, न विस्मय है, न निद्रा है, न तृषा है, और 
न क्षुधा है वहीं निर्वाण होता है॥। १७५॥ 
णवि कम्म॑ णोकम्म॑ णवि चिंता णेव अइरुद्मणि | 
णवि धम्मसुककझाणे तत्थेव य होइ णिव्बाणं ॥१८०॥ 
जहाँ न कम हैं, न नोकमं हैं, न चिन्ता है, न आतं रौद्र ध्यान है और न धम्ये शुक्ू 
ध्यान हैं वहीं निर्वाण होता है ॥ १८० ॥ 


२३० कुन्दकुन्द-भा रती 
सिद्धभगवान्‌का स्वरूप 
विज्जदि केवलणाणं केवलसोक्खं च॑ केवल विरयं । 
केवलदिट्वि. अमुत्त अत्थित्त सपदेसत्त ॥१८१॥ 
उन सिद्धभगवान्‌के केवलज्ञान है, केवलसुख है, केवलवीय है, केवलूदर्धंन है, अमृतिक- 
पना है, अस्तित्व है तथा प्रदेशोंसे सहितपना है ।॥ १८१॥ 
निर्वाण और सिद्ध में अभेद 
णिव्वाणसेव सिद्धा सिद्धा णिव्वाणमिदि समुहिद्वा | 
कम्मविमुक्की अप्पा गच्छह३ लोयर्गपज्जंतं |१८२॥। 
निर्वाण ही सिद्ध हैं भौर सिद्ध ही निर्वाण हैं ऐसा कहा गया है। कमंसे विमुक्त आत्मा 
लोकाग्रपयेन्‍्त जाता है॥ १८२ ॥ 
कमंविमुक्त आत्मा लोकाग्रपर्यन्त ही क्‍यों जाता है ? 
जीवाणं पुर्गलाणं गमणं जाणेहि जाव धम्प्रत्थी । 
धम्मत्थिकायभावे तत्तो परदो ण गच्छंति ॥१८१॥ 
जीव और पुद्गलोंका गमन, जहाँ तक धर्मास्तिकाय है वहाँ तक होता है। लोकाग्रके आगे 
धर्मास्तिकायका अभाव होनेसे कर्मयुक्त आत्माएँ नहीं जाती हैं ॥ १८३ ॥ 
प्रन्थका समारोप 
णियसं णियमस्स फल णिटद्दिह् पवयणस्थ भत्तीए | 
पुव्वावरविरोधी जदि अवणीय प्रयंतु संम्यण्हा ॥१८४॥ 


इस ग्रन्थमें प्रवचनकी भक्तिसे नियम और नियमका फल दिखलाया गया है। इसमें यदि 
पूर्वापर विरोध हो तो आगमके ज्ञाता पुरुष उसे दूर कर पूति करें १८४ ॥ 


इसाभावेण पृणो केई णिंदंति सुंदर मर्गं । 
तेसि वयणं सोच्चाउमत्ति मा कुणद जिणमग्गे ॥१८५७।॥ 
और कितने ही लोग ईर्ष्याभावसे सुन्दर मार्गकी निन्‍दा करते हैं इसलिये उनके वचन 
सुनकर जिनमागगंमें अभक्ति--अश्रद्धा न करो ॥ १८५॥ ; 


णियभावणाणिमित्तः मए कदं॑ णियमसारणामसुदं । 
णच्चा जिणोवदेसं पुव्वावरदोसणिम्धुक्क ।१८६॥ 


मैंने पूर्वापर दोषसे रहित जिनोपदेशको जानकर निजभावनाके निमित्त यह नियमसार 
तामका शास्त्र रचा है॥ १८६॥ 


इस भ्रकार श्रोकुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसारमें शुद्धोपयोगाधिकार नामका 
वारहवाँ अधिकार समाप्त हुआ । 


अप्टप्राहुड 


््ः 


अष्टपाहुड़ 
दशन पाहुड़ 


काऊण णमुककार॑ जिणवरवसहर्स॒ पड्ठमाणस्स । 
दंसगमर्ग वोच्छामि. जहाकमं॑ समासेण ॥ १ ॥ 
में आद्य जिनेन्द्र श्री ऋपभदेव तथा अन्तिम जिनेन्द्र श्री वद्धमान स्वामीको नमस्कार कर 
क्रमानुसार संक्षेपस्ते सम्यग्दर्शनके मार्गको कहुँगा ॥ १॥ 
दंसणमूली धम्मोी उपडृडी जिणवरेहिं सिस्साणं । 
त॑ सोझण सकण्णे दंसणहीणो ण बवंदिव्यो ॥ २॥ 
श्री जिनेन्द्र भगवानने शिष्योंके लिये दर्शनमूछ धर्मका उपदेश दिया है इसलिये उसे अपने 
कानोंसे सुनो | जो सम्यग्दर्शनसे रहित है वह वन्दना करने योग्य नहीं है ॥ २॥ 
दंसणसट्टा भ्टा दंसगभइस्स णत्थि णिव्वाणं | 
सिज्ञति चरियभट्टठा दंसगभ्ठा ण सिज्झंति ॥ ३ ॥ 
जो सम्यग्दर्यानसे भ्रष्ट हैं वे हो वास्तवमें भ्रष्ट हैं व्योंकि सम्यग्दर्शनसे भ्रष्ट मनुष्यको मोक्ष 
प्राप्त नहीं होता । जो सम्यक्‌ चारिच्से भ्रष्ट हैं वे सिद्ध हो जाते हैं परन्तु जो सम्यग्दशंनसे भ्रष्ट हैँ 
वे सिद्ध नहीं हो सकते ॥ ३ ॥ 
सम्मत्तरमणभट्टा. जाणंता बहुविहाई सत्थाई। 
आराहणाविरहिया भसंति तत्थेव तत्थेव ॥ ४ ॥ 
जो सम्यकत्व रूपी रत्नसे भ्रष्ट हैं वे बहुत्त प्रकारके शास्त्रोंकीं जानते हुए भी आराधनाओंसे 


५ ७. कब 


रहित होनेके कारण उसी संसारमें भ्रमण करते रहते हैँ ॥ ४ ॥ 
सम्मत्तविरहियाणं सुद्दु वि उग्मं तब॑ चरंताणं | 
ण लहंति बोहिलाहं अबि वाससहस्सकोडीहिं।। ५ ॥ 
जो मनुष्य सम्यग्दर्शनसे रहित हैं वे भले ही हजारों करोड़ों वर्षों तक उत्तमत्ता पुर्वेक कठिन 
तपदचरण करे तो भी उन्हें रत्नत्रय प्राप्त नहीं होता है ॥ ५॥ 
सम्मत्तणाणदंसणगवलूवीरियवड्‌हमाण जे सच्चे | 
कलिकलुसपावरहिया वरणाणी होंति अई्रेण ॥ ३६ ॥ 


जो पुरुष सम्यकत्व, ज्ञान, दर्शन, बल ओर वीयंसे वृद्धिको प्राप्त हो रहे हैं तथा कलिकाल 
सम्बन्धी मलिन पापसे रहित हैं वे सब शीघ्र ही उत्कृष्ट ज्ञानी हो जाते हैं ॥ ६॥ 


३३४ कुंन्दकुल्द-भारती 
सम्पत्तसलिरपवक्ले णिच्चं हियए पवदुए जस्स | 
कम्म॑ वालुयवरणं बंधुच्चिच णासए तस्स | ७ ॥| 
जिस मनुष्यके हृदयमें सम्यक्त्व रूपी जलका प्रवाह निरन्तर प्रवाहित होता है उसका पूछ 
बन्धसे संचित कर्मरूपी बालका आवरण नष्ट हो जाता है ॥ ७ ॥ 
जे दंसणेस भट्ठा णाणे भट्टा चरित्तमद्दा य। 
एदे भइविभद्ठा सेसे पि जणं विणासंति ॥ ८ ॥ 
जो मनुष्य दर्दंनसे भ्रष्ट हैं, ज्ञानसे भ्रष्ट हैं और चारित्रसे भ्रष्ट हैं वे भ्रष्टोंमें भ्रष्ट हैं--अत्यन्त 
भ्रष्ट हैं तथा अन्य जनोंको भी भ्रष्ट करते हैं ।। ८ ॥ 
जो कोबि धम्मसीको संजमतवणियम्जोयगुणधारी । 
तस्स य दोस कहंता भग्गा भग्गत्तणं दिंति॥ ९ ॥ 
जो कोई धर्मात्मा संयम, तप, नियम और योग आदि गुणोंका धारक है उसके दोषोंको कहते 
हुए क्षुद्र मनुष्य स्वयं भ्रष्ट हैं तथा दूसरोंको भी भ्रष्टता प्रदान करते हैं ॥ ९॥ 
जह मूलम्मि विणदे दुमरस परिषार णत्थि परवड्ठी । 
तह जिणदंसणभट्टा मूलविणड्ठा ण सिज्ञंति ॥१०॥ 
जैसे जड़के नष्ट हो जानेपर वृक्षके परिवारकी वृद्धि नहीं होती वैसे ही जो पुरुष जिन दब्शंनसे 
भ्रष्ट हैं वे मूलसे विन्षष्ट है--उन्तका मूलधम नष्ट हो चुक्ां है अतः ऐसे जीव सिद्ध अवस्थाको प्राप्त 
नहीं हो पाते ॥ १० | 
जह मूलाओ खंधो साहापरिवार बहुगुणों होई। 
तह जिणदंसणमूकोी णिटह्दिह्वों मोक्‍्खमग्गस्स ॥ ११ ॥ 
जिस भ्रकार वृक्षकी जड़से शाखा आदि परिवारसे युक्त कई गुणा स्कन्च उत्पन्न होता है 
उसी प्रकार मोक्ष मार्गकी जड़ जिन दर्शन--जिन धर्मका श्रद्धान है ऐसा कहा गया है ॥ ११॥ 
जे दंसणेसु भेट्ठा पाए पाडंति दंसणघराणं | 
ते होंति लुल्लमूआ बोही पुण हुल्लहा तेति ॥ १२॥ 
जो मनुष्य स्वयं सम्यन्दशंनसे भ्रष्ट होकर अपने चरणोंमें सम्यस्दष्टियोंको पाड़ते हैं भर्थात्‌ 
सम्यग्दृष्टियोंसे अपने चरणोंमें नमस्कार कराते हैं वे लूले और गूँगे होते हैं तथा उन्हें रत्तत्रय 
लाल इज रहता है। यहाँ लूले और गूँगेसे तात्पय स्थावर जीवोंसे हैं क्योंकि यथार्थमें वे ही 
गतिरहित तथा शब्दहीन होते हैं।। १२॥ 
जैबि पति च्‌ तेसिं जाणंता रूण्जगासभय्रेण | 
तेलिं पि णत्थि- वोहि पाव॑ अगुमोयमाणांणं || १३ || 


अप्टेपाहुड शे३३े 
जो सम्यग्दृष्टि मनुष्य मिथ्यादृष्टियोंकी जानते हुए भी लछज्जा गौरव ओर भयसे उनके 
चरणोंमें पड़ते हैं वे भी पापकी अनुमोदना करते हैँ अतः उन्हें रत्नत्रयकी प्राप्ति नहीं होती ॥ १३ ॥ 
दुविहंपि गंथचापं तीसुवि जोय्रेसु संजमो ठादि। 
णाणम्मि करणसुद्रे उन्मसणे दंसणं होई ॥१४॥ 
जहाँ अन्तरज्भ बहिरज्जके भेदसे दोनों प्रकारके परिग्रहका त्याग होता है मन वचन काय 
इन तीनों योगोंमें संगम स्थित रहता है ज्ञान, कृत कारित अनुमोदनासे शुद्ध रहता है और खड़े 
होकर भोजन किया जाता है वहाँ सम्यग्दर्शन होता है ॥ १४ ॥ 
सम्मत्तादो णाणं णाणादोी सज्बभाव उचलड्ठी। 
उवलद्धपयत्थे.. पुृण. सेयासेये वियाणेदि ॥ १५॥ 
सम्यग्दर्शनसे सम्यग्ज्ञान होता है सम्यग्शानसे समस्त पदार्थोकी उपलब्धि होती है और 
समस्त पदार्थोकी उपलब्धि होनेसे यह जीव सेव्य तथा असेव्यको--कतंव्य-अकतंव्यको जानने 
लगता है॥ १५॥ 
सेयासेयविदण्हू. उद्धुददुस्सील सीलबंतो वि। 
सीलफलेणव्युद्य॑ तत्तो पुण रूहइ॒ णिव्वाणं ॥१६॥ 
सेव्य और असेव्यको जाननेवाला पुरुष अपने मिथ्यास्वभावको नष्ट कर शीलवान्‌ हो जाता 
है तथा शीलके फलस्वरूप स्वर्गादि अभ्युदयको पाकर फिर निर्वाणको प्राप्त हो जाता है॥ १६॥ 


जिणवयणमोसहमिणं विसयसुहविरेय्ण अमिदभूयं । 
जरमरणवाहिदरणं खयकरणं सव्वदुक्खाणं ॥ १७॥ 
यह जिनवचनरूपी ओषधि विषय सुख़को दूर करनेवाली है, अमृतरूप है, बुढ़ापा मरण 
आदिकी पीड़ाको हरनेवाली है तथा समस्त दुःखोंका क्षय करनेवाली है ॥ १७॥ 
एगं जिणस्स रूघ॑ वीयं॑ उक्किट्डसावयाणं तु । 
अवरष्टियाणं तइयं चउत्थ पुण लिंगदंसणं णत्यथि ॥ १८॥ 
जिनमतमें तीन लिज्भु--वेष बतलाये हैं उनमें एक तो जिनेन्द्रभगवान॒का निम्न॑न्थ लिज्ठ है, 
दूसरा उत्कृष्ट श्रावकों--ऐलक क्षुल्लकोंका है, और त्तीसरा आयिकाओंका है इनके सिवाय चोथा 
लिज्भ नहीं है ॥॥ १८ ॥ ४ 
छह दव्य णवपयत्था पंचत्थी सत्त तच्च णिहिट्ठा। 
सदृहद ताण रूब॑ सो सहिट्ली मुणेयव्वों॥१९॥ 


छह द्रव्य, नो पदार्थ, पाँच अस्तिकाय और सात तत्त्व कहे गये हैं जो उन्तके स्वरूपका 
श्रद्धान करता है उसे सम्पग्दष्टि जानना चाहिये ॥ १९ ॥ 
३० 


१३४ बुन्द॑कुन्द-भारती 


जीवादी संदहणं -सम्पत्तं जिणवरेहिं पण्णत्तं | 
ववहारा णिच्छयदोी अप्याणं हवइई सम्सत्त ॥ २०॥ 
जिनेन्द्रभगवान्‌ने जीवादि सात तत्त्वोंके श्रद्धानकों व्यवहार सम्यक्त्व कहा हैं और शुद्ध 
आत्माके श्रद्धानको निदचय सम्यक्त्व वतलाया है ॥ २० ॥! 
एवं जिणपण्णत्तं दंसगरयणं  घरेह . भावेण | 
सारं॑ शुणरयणत्तयसोवाणं पढठस  मोक्खस्स ॥ २१॥ 
इस प्रकार जिनेन्द्रभगवानके द्वारा कहा हुआ सम्यंगूदर्शन रत्नत्रयमें साररूप हैं और मोक्ष 
की पहली सीढ़ी है इसलिये है भव्य जीवो ! उसे अच्छे अभिप्रायसे घारण करो ॥ २१ ॥ 
ज॑ सकक्‍कई तंकीर जं चण सबकेद तं च सदृहर्ण । 
केवलिजिणेहि.. भणियं सदृहमाणरस॒ सम्पच् ॥ २२॥ 
जितना चारित्र धारण किया जा सकता है उतना धारण करना,चाहिये और जितना 


धारण नहों किया जा सकता उसका श्रद्धात करना चाहिये क्योंकि केवलज्ञानी जिनेन्द्र देवने 
श्रद्धान करने वालोंके सम्यग्दशंन वतलाया है ॥ २२ ॥ 


दंसणणाणचरित्ते तवबिणये णिच्चकालसुप्सत्था । 
एंदे हु वंदणीया जे शुणवादी गशुणधराणं ॥२३॥ | 
जो दर्शन ज्ञान चारित्र तप तथा विनयमें निरन्तर छीन रहते हैं और गुणोंके घारक 
आचायें आदिका गुणगान करते हैँ वे वन्दना करने योग्य हैं--पुज्य हैं ॥ २३ ॥ 
सहजुप्पण्णं रूव॑ दट्ठुं जो मण्णए ण मच्छरिओं। 
सो संजमपडिवण्णो मिच्छाइड्ी हवह. एसो ॥ २७॥ 
मात्सयँ भावमें भरा हुआ जो पुरुष जिनेन्धभगवान्‌के सहजोत्पत्न-दिगम्वर रूपको देखनेके 
योग्य नहीं मानता है वह संयमी होनेपर भी मिथ्यादुष्टि ही है ॥॥ २४ ॥ 
अमराण वंदियाणं रूब॑ दद्हण सीलसहियाणं । 
ये गावं करंति य सम्म्विवज्जिया होंति ॥२५॥ 
शोल सहित तथा देवोंके द्वारा वन्दनीय जिनेन्द्र देवके रूपको देखकर जो अपना गौरव 
करते ह--अपनेको बड़ा मानते हैं वे भी सम्यग्दर्शनसे रहित हैं ।॥। २५ ॥ 
असंजद ण वंदे वच्छविद्वीणोवि तो ण वंदिज्ज। 
दोण्णिवि होंति समराणा एगो विण संजदों होदि ॥ २६॥ 


असंयमीको वन्दना नहीं करना चाहिये और भाव संयमसे रहित वाह्य नग्त रूपको धारण 
करनेवाला भी वन्दत्तीय नहीं है। क्योंकि वे दोनों ही समान हैं उन्तमें एक भी संयमी नहीं है ॥ २६॥। 
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ण वि देहो वंदिज्जह ण विय कुछी णवि य जाइसंजुत्तो । 
को बंदमि शुणहीणो णहु सबणो णेव सावओ होइ ॥ २७॥ 

न शरीरकी वन्दना को जाती है, न कुछकी वन्दना की जाती है और न जाति संयुक्तकी 
वनन्‍्दना की जाती है। गुणहीतको कौन वन्दना करता है? क्योंकि गुणोंके बिना न मुनि होता है 
और न श्रावक होता है ॥ २७ ॥ 

चंदसि तवसावण्णा सीलं च शुणं च बंभचेर च। 
सिद्धिगमणं च तेसिं सम्मत्तेण सुद्धमावेण ॥ २८॥ 

में तपसवी साधुओंको, उनके शीलको, मूलोत्तर गुणोंको, ब्रह्मबचयंको और मुक्तिगमनको 

सम्यक्त्व सहित शुद्ध भावसे वन्दना करता हूँ॥ २८ ॥ 


चउसट्टिचमरसहिओ चउतीसहद्टि अइसएहिं संजुत्तो । 
अणवरवहुसत्तहिओ कम्मक्खय कारणणिमित्तो ॥ २९॥ 
जो चौसठ चमर सहित हैँ चौतीस अतिशयोंसे युक्त हैं। निरन्तर अनेक प्राणियोंका हित 
करने वाले हैं और कर्मझूपके कारण हैं ऐसे तीर्थकर परमदेव वन्दनाके योग्य हैँ || २९ ॥ 
णाणेण दंसणेण य तवेण चरियेण संजमगुणेण | 
चउहिं पि ससाजोंगे मोक्‍्खो जिणसासणे ढिद्ठो ॥ ३०॥ 
ज्ञान दर्शन तप और चारित्र इन चार गुणों से संयम होता है और इन चारोंका समागम 
होनेपर मोक्ष होता है ऐसा जिनशासनमें कहा है ॥ ३० ॥ 
णाणं णरस्स सारो सारो वि णरस्स होह सम्मत्तं | 
समात्ताओं चरणं चरणाओ होइ णिव्वाणं ॥ ३१॥ 
सर्वप्रथम मनुष्यके लिये ज्ञानसार है और ज्ञान से भी अधिक सार सम्यग्दर्शन है क्योंकि 
सम्यर्दर्शन से सम्पकचारित्र होता है और सम्यकचारित्र से निर्वाण प्राप्त होता है ॥ ३१ ॥ 
णाणस्मि दंसणम्मि य तवेण चरियेण सम्मसहियेण । 
चोण्ह॑थि. समाजोगे सिद्धा जीवा ण संदेहो || ३२॥ 
ज्ञान, दर्शन, सम्यक्त्वसहित तप और चारित्र इन चारों के समागम होनेपर ही जीव सिद्ध 
हुए हैं इसमें सन्देह नहीं है ॥ ३२ ॥ 
कल्लाणपरंपरया कहँति जीवा विसुद्धसम्पत्तं | 
सम्मइंससण_ रयणं अम्घेदि सुरासुरे लोए ॥३३१॥ 
जोव कल्याणकी परम्पराके साथ निर्मल सम्यक्त्वको प्राप्त करते हैं इसलिये सम्यग्दशंन्‌ 
रुपो रत्न लोकमें देव दानवोंके द्वारा पूजा जाता है ॥ ३३ ॥ 


२३६ कुन्दकुन्द-भारती 
लद्भण य मणुयत्॑ सहिय॑ तह उत्तमेण गुत्तेण | 
लद्ण य सम्मचं अक्खय सुक्खं च मोक्खं च॥३४॥ 


यह जीव उत्तमगोत्र सहित मनुष्य पर्यायको पाकर तथा वहाँ सम्यकत्वको प्राप्तकर अक्षय 
सुख और मोक्षको प्राप्त होता है॥ ३४ ॥ 


विहरदि जाव जिणिंदों सहसट्ट सुलक्खणेहिं संजुत्तो | 
चउतीस अइसयजुदो सा पडिया थावरा भणिया ॥|३५॥ 
एक हजार आठ लक्षणों और चौंतीस अतिशयों से सहित जिनेन्द्र भगवान्‌ जब तक विहार 
करते हैं तब तक उन्हें स्थावर प्रतिमा कहते हैं ॥ ३५ ॥ 
वारसविहतवजुत्ता कम्म॑ खविऊण विहिवलेण स्सं | 
वोसइचत्तदेहा णिव्वाणमणुत्तरं पता ॥| ३६॥ 
जो बारह प्रकारके तपसे युक्‍त हो विधिपूर्वंक अपने कर्मोका क्षयकर व्युत्सर्ग-निममतासे 
दरीर छोड़ते हैं वे सर्वोत्क्ष्ट मोक्षको प्राप्त होते हैं ॥ ३६ ॥ 
इस प्रकार दर्शनपाहुड समाप्त हुआ । 


सुत्रपाहुड 
अरहंतभासियत्थं. गणधरदेवेहिं. गंथियं .. सम्मं । 
सुत्तत्थमम्गणत्थं सवणा साहंति परमत्थं ॥ १॥ 
जिसका प्रतिपादनीय अर्थ अहंन्त देवके द्वारा कहा गया है, जो गणधर देवोंके द्वारा अच्छी 
तरह रचा गया है और आगमके अथंका अन्वेषण ही जिसका प्रयोजन है ऐसे परमार्थभूत सूत्रको 
मुनि सिद्ध करते हैं ॥ १ ॥ 
सुत्तम्पि ज॑ सुदिद आइरियपरंपरेण  मग्गेण | 
णाऊण दुविहसुत्त वहुइई सिवस्ग्ग जो भज्वो॥२॥ 
हादशाज्भ सूत्रमें आचार्योकी परम्परासे जिसका उपदेश हुआ है ऐसे शब्द-अर्थरूप द्विविध 
श्रुतकों जानकर जो मोक्षमार्गमें प्रवृत्त होता है वह भव्य जीव है ॥। २॥ 
सुत्तम्मि जाणमाणो भवस्स भसवणासणं च सो कुणदि | 
स॑ई जहा असुत्ता णासदि सुत्ते सहा णोबि॥ ३-॥ 
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जो मनुष्य सूचके जाननेमें निपुण है वह संसारका नाश करता है। जैसे सृत्र--डोरासे 
रहित सुई नष्ट हो जातो है और सूत्र सहित सुई नष्ट नहीं होती ॥ ३ ॥ 
पुरिसो वि जो ससुत्तो " विणासइ सो गओ वि संसारे। 
सच्चेयणपच्चक्खं णासदि त॑ सो अदिस्सिमाणो वि ॥ ४ ॥ 
वैसे ही जो पुरुष सूत्र--आगमसे सहित है वह चतुर्गंति रूप संसारके मध्य स्थित होता 
हुआ भी नष्ट नहों होता है। भले ही वह दूसरोंके द्वारा दुश्यमान न हो फिर भी स्वात्माके प्रत्यक्ष- 
से वह उस संसारको नष्ट करता है॥ ४॥ 
सुत्तत्य॑ जिणभणियं जीवाजीवादि बहुविहं अत्थं । 
हेयाहेये च तहा जो जाणइ सो हु सहिटद्ठी ॥ ५॥ 
जो मनुष्य जिनेन्द्र भगवानके हारा वहे हुए सूत्रके अर्थंको, जीव अजीव.भादि बहुत प्रकार- 
के पदार्थोको तथा हेय उपादेय तत्त्वको जानता है वही वास्तव में सम्यग्दुष्टि है ॥॥ ५ ॥ 
जं सुत्त जिणउत्तः ववहारों तह य जाण परमत्थों। 
त॑ जाणिकण जोई लहदृइ सुहं खबद मलपुजं ॥ ६॥ 
जो सूत्र जिनेन्द्र भगवान॒के द्वारा कहा गया है उसे व्यवहार तथा निरचयसे जानो। उसे 
जानकर ही योगी सुख प्राप्त करता है और मलके समूहको नष्ट करता है ॥ ६॥ 
सत्तत्थपयविणट्वो मिच्छाइड्टी हु सो पुणेयव्यों । 
खेडेवि ण कायव्वं पाणिप्पत्तं॑ सचेढूस्स | ७ ॥ 
जो मनुष्य सूच्रके अर्थ और पदसे रहित है उसे मिथ्यादृष्टि मानना चाहिये | इसलिये वस्त्र 
सहित मुनिको खेलमें भी प/णिपात्र भोजन नहीं करना चाहिये ॥ ७ ॥ 
हरिहरतुल्लीवि णरो सग्गं गच्छेह एएइ भवकोडी | 
तहवि ण पावह सिद्धि संसारत्थयो पुणो भणिदों ॥ ८ ॥ 
जो मनुष्य सूत्रके अर्थ रहित है वह हरिहरके तुल्य होने पर भी स्वर्गंको प्राप्त होता है, 
हा पर्याय धारण करता है परल्तु मुक्तिको प्राप्त नहीं होता। वह संसारी ही कहा गया 
॥ ८ ॥ 
उक्किहसीहचरियं बहुपरियम्मो ये गरुयभारो य। 
जो विहरइ सच्छंदं पावं॑ गच्छदि होदि मिच्छचं ॥ ९॥ 
जो मनुष्य उत्कृष्ट सहके समान्त निर्भय चर्या करता है, बहुत त्तपश्चरणादि परिकर्म करता 


है, बहुत भारी भारसे सहित है और स्वच्छन्द--आगमके प्रतिकूछ विहार करता है वह पापको 
प्राप्त होता है तथा मिथ्यादृष्टि है॥ ५॥ 


२३८ कुन्दकुन्द-भारती 


णिच्चेलपाणिपत.. 'उबहडइ. परमजिणवघरिंदेहिं । 
एक्फी वि मोक्खसग्गो सेसा य अमग्गया सच्चे ॥१०।॥ 
परमोत्कृष्ट श्री जिनेन्द्र भगवानने वस्त्ररहित--दिगम्बर मुद्रा और पाणिपान्रका जो उपदेश 
दिया है वही एक मोक्षका मार्ग है और अन्य सब अमाग हैं ॥ १० ॥ 
जो संजमेसु सहिओ आरंभपरिगहेसु विरओ वि। 
सो होइ वंदणीओ ससुरासुरमाणुसे लोए।||११॥ 
जो संयमोंसे सहित है तथा आरम्भ और परिग्रहसे विरत है वही सुर असुर एवं मनुष्य 
सहित लोकमें वन्दना करने के योग्य है ॥ ११ ॥। 
जे बावीसपरीसह सहंति सत्तीसएहिं संजुत्ता । 
ते होंति बवंदणीया कम्मक्खयणिज्जरा साहू ॥|१२॥ 
जो मुनि सेकड़ों शक्तियोंसे सहित हैं, बाईस परिषह सहन करते हैं ,और कर्मो का क्षय तथा 
निर्जरा करते हैं वे स॒न्ति वन्दना करनेके योग्य हैं॥ १२ ॥ 
अवसेसा जे लिंगी दंसणणांणेण सम्मसंजुत्ता | 
चेलेण य. परिगहिया ते भणिया इच्छणिज्जा य ॥१३॥ 
दिगम्बर मुद्राके सिवाय जो अन्य लिज्भी है, सम्यग्दशत और सम्पर्ज्ञानसे संयुक्त है तथा 
वस्त्रमात्रके द्वारा परिग्रहो है वे उत्कृष्ट श्रावक इक्छाकार कहनेके योग्य हैं अर्थात्‌ उनसे इच्छामि 
या इच्छाकार करना चाहिये। १३॥ 
इच्छायारमहत्थं सुत्तठतिओ जो हु छंडए कम्मं। . 
ठाणे ठिय सम्मत्त परलोयसुहंकरो होई ॥१४॥ 
जो पुरुष सूत्रमें स्थित होता हुआ इच्छाकार शब्दके महान्‌ अर्थको जानता है, आरम्भ 
आदि समस्त कार्य छोड़ता है और सम्पक्त्व सहित श्रावक्रके पदमें स्थित रहता है वह परलोकमें 
सुखी होता है ॥ १४॥ 
अह पुण अप्पा णिच्छदि धम्माईं करेह णिरवसेसाईं । 
तहवि ण पावइ सिद्धि संसारत्थो पुणो मणिदों ॥१५॥ 
जो आत्माको तो नहीं चाहता है किन्तु अन्य समस्त धर्मादि करता है वह इतना. करने पर 
भो सिद्धिको प्राप्त नहीं होता है वह संसारी हो कहा गया है॥ १५ ॥ 
एएण कारणेण य त॑ं अप्पा सहहेह तिविहेण। 
जेंण य लहेह मोक्‍्खं त॑ जाणिज्जद पयत्तेण ॥ १६॥ 


इस कारण उस आत्माका मन वचन कायसे श्रद्धान करो | क्‍योंकि जिससे मोक्ष प्राप्त होता 
है उसे प्रयत्न पूर्वक जानना चाहिये ॥ १६ ॥ 


अंश्रपाहुंड २६९ 


बालग्गकीडिसतं परिगहगहणं ण होइ साहूणं। 
झुंजेह पाणिपत्ते. दिण्णण्णं इक्कठाणम्प्ि || १७॥ 
मुनियोंके वालके अग्रभागके वराबर भो परिग्रहका प्रहण नहीं होता है वे एक ही स्थान 
में दूसरोंके द्वारा दिये हुए प्रासुक अन्नको अपने हाथ रूपी पात्रमें ग्रहण करते हैं ।। १७ ॥ 
जहजायरूबसरिसी तिलतुसमित्तं ण गिदृदि हत्तेसु । 
जद लेड अप्पबहुयं तत्तो पुण जाइ णिग्गोदं ॥१८॥ 
जो मुनि, यथाजात वारुकके समान नग्न मुद्राके धारक हैं वे अपने हाथमें तिलतुषमात्र 
भी परिग्रह ग्रहण नहीं करते । यदि वे थोड़ा बहुत परिग्रह ग्रहण करते हैं तो निगोद जाते हैं अर्थात्‌ 
निगोद पर्यायमें उत्पन्त होते हैं ॥ १८ ॥ 
जस्स परिग्गहगहणं अप्पं बहुयं च हवइ लिंगरस | 
सो गरहिंठ जिणवयणे परिगहरहिओ निरायारों ॥ १९॥ 
जिस लिजमें थोड़ा बहुत परिग्रहका ग्रहण होता है वह निन्दनीय लिज्भ है । क्योंकि जिना- 
गरममे परिग्रह रहितको ही निर्दोप साधु माना गया हैं ॥ १९॥ 
पंचमहन्ययजुत्तो तिहिं शुत्तिहें जो स संजदो होई । 
णिग्गंथमोक्खमर्गो सो दोदि हु वंदणिज्जो य ॥२०॥ 
जो मुनि पांच महाब्रतसे युक्त और तीन गुप्तियोंसे सहित है वही संयमी होता है । वही 
नि्नत्थ मोक्षमार्ग है और वही वन्दना करनेके योग्य है ॥। २० ॥ 
दुइ्यं च उत्तलिंग॑ उक्किट्ट अवरसावयाणं च। 
मिक्ख भसेह पत्ते समिदीभमासेण भोणेण ॥२१॥ 
दूसरा लिड्भ ग्यारहवीं प्रतिमाधारी उत्कृष्ट श्रावकोंका है जो भिक्षाके लिये भाषा समिति 
अथवा मौनपू्वंक भ्रमण करते हैँ और पात्रमें भोजन करते हैं ॥ २१ ॥ 
लिंम॑ इत्थीण हृवदि शुंजइ पिंड सुण्यकालम्सि । 
अज्जिय वि एकवत्था वत्थावरणेण झुंजेइ ॥२२॥ 
तोसरा लिझ्धठ स्त्रियोंका अर्थात्‌ क्षुल्लिकाओंका है। वे दिनमें एक ही बार भोजन करती 
हैं। आथिका एक ही वस्त्र रखती हैं और वस्त्र सहित ही भोजन करती हैं ॥ २२॥ 
णवि सिज्ञइ वत्थधरों जिणसासणे जहंबषि होड़ तित्थयरो | 
णग्गो विमोक्खमग्गो सेसाउम्मग्गया सब्बे ॥ २३॥ 


जिनशासनमें ऐसा कहा है कि वस्त्रधारी यदि तीर्थंकर भी हो तो वह मोक्ष प्राप्त नहीं 
कर सकता | एक नग्न वेष ही मोक्षमार्ग है बाकी सब उन्माग्ग हैं--मिथ्यामार्ग हैं ॥॥ २३ ॥ 


9४० कुंन्दकुन्द-भारती 


लिंगम्मि य इत्थीणं थणंतरे णाहिकक्खदेसेसु । 
भणिओ सुहमो काओ तासि कह होइ पव्वज्जा ॥ २४॥ 
स्त्रियोंके योनि, स्तनोंका मध्य, नाभि तथा कांख आदि स्थानोंमें सूक्ष्म जीव कहे गये हैं 
अतः उनके प्रव्नज्या-महात्रतरूप दीक्षा कैसे हो सकती है ? ॥ २४ ॥ 
जह दंसणेण सुद्धा उत्ता मग्गेण सावि संजुत्ता | 
घोर चरिय चरित्तं इत्थीसु ण पव्वया भणिया ॥२५॥ 
स्त्रियोंमें यदि कोई सम्यग्दशनसे शुद्ध है तो वह भी मोक्षमा्गंसे युक्त कही गई है। वह 
यद्यपि घोर चारित्रका आचरण कर सकती है तो भी उसके मोक्षोपयोगी प्रन्नज्या नहीं कही गई है। 
भावार्थ--सम्यग्दृष्टि स्त्री सोलहवें स्वग॑ तक ही उत्पन्त हो सकती है भागे नहीं अतः 
उसके मोक्षमार्गोपयोगी दोक्षाका विधान नहीं है। हां, आयिकाका ब्रत उन्हें प्राप्त होता है और 
उपचारसे वे महात्रतकी धारक भी कही जाती हैं ॥ २५ 0॥ 
चित्तासोहि ण तेसिं ढिल्‍्ले भाव॑ तहा सहावेण | 
विज्जदि मासा तेसिं इत्यीसु ण संकया झ्ाणं ॥२६॥ 
स्त्रियोंका मत्त शुद्ध नहीं होता, उनका परिणाम स्वभावसे ही शिथिल होता है, उनके 
प्रत्येक मासमें मासिक धर्म होता है और सदा भीर प्रकृति होनेसे उनके ध्यान नहीं होता है ॥ २६ ॥ 


माहेण अप्पगाह्ा समुद्सलिढे. सचेलअत्थेण । 
इच्छा जाहु णियत्ता ताह णियत्ताइं सव्वदुक्खाइ ॥२७॥ 
जिसभप्रकार कोई मनुष्य अपना वस्त्र धोनेके लिये समुद्रके जलमेंसे थोड़ा जल ग्रहण करता 
है उसी प्रकार जो ग्रहण करने योग्य आहारादिमेंसे थोड़ा आहारादि ग्रहण करते हैं। इसी प्रकार 
जिन मुनियोंकी इच्छा निवृत्त हो गई है उनके सब दुःख निवृत्त हो गये हैं ॥। २७ ॥ 
इस प्रकार सूत्रपाहुड समाप्त हुआ । 
ष्ि 


चारित्रपाहुड 


सब्यण्ु सतब्बदंसी णिम्मोह्दा वीयराय परमेट्ठी । 
वदितु तिजगवंदा अरहंता अव्बजीवेहिं ॥ १॥ 
णाणं दंसण सम्मं॑ चारित्ं सोहिकारणं तेसिं। 
मुक्खाराहणहेड चारित पाहुडं वोच्छे ॥ २॥ 


अष्टपाहुड १४१ 


मैं सर्वेज्ञ, सर्वदर्शी, निर्मोह, वीतराग, परमपदमें स्थित, त्रिजगत्‌के द्वारा वन्दत्तीय, 
भव्यजीवोंके द्वारा पूज्य अरहन्तोंको वन्दता कर सम्यग्दर्शन सम्यग्जञान और सम्यक्‌ चारित्रकी 
शुद्धिका कारण तथा मोक्ष प्राप्तिका हेतु रूप चारित्रपाहुड कहूँगा ॥ १-२॥ 
जं जाणइ तं णाणं ज॑ं पिच्छइ त॑ च दंसण भणियं | मा 
णाणर्स पिच्छियस्स ये ससवण्णा होह चारितं ॥ ३॥ 
जो जानता है वह ज्ञान है जो देखता अर्थात्‌ श्रद्धान करता है वह दर्शन कहा गया है। 
तथा ज्ञान और दर्शनके संयोगसे चारित्र होता हैं ॥ ३ ॥ 


एए तिण्णिवि भावा हव॑ंति जीवस्स अक्खयामेया। ५.) 
तिण्ह॑ पि सोहणत्थे जिणभणियं दुविह चारितं ॥४॥ 
जीवके ये ज्ञानादिक तीनों भाव अक्षय तथा भमेय होते हैं। इन तीनोंकी शुद्धिके लिये 
जिनेद्रभगवानने दो प्रकारका चारित्र कहा है ॥ ४॥ 
जिणणाणदिद्विसुद्ूं पढमं सम्मत्तच्रणचारित्त । 
विदियं संजमचरणं जिणणाणसदेसियं तं॑ं पि॥७५॥ - 
इनमें पहला सम्पवत्वके आचरणरूप चारित्र है जो जिनेन्द्रभापित ज्ञान और दर्शनसे शुद्ध 
है तथा दूसरा संयमके आचरणरूप चारित्र है वह भी जिनेन्द्रभगवान॒के ज्ञानसे उपदेशित ,तथ्ना 
शुद्ध है ॥ ५॥ 
एवं चिय णाऊग य सच्चे. मिच्छत्तदोससंकाइ । 
परिहरिसम्मत्मछा जिणभणिया तिविदजोएण ॥ ६॥ 
इस प्रकार जानकर जिनदेवसे कहे हुए मिथ्यात्वके उदयमें होनेवाले शद्धूगदि दोषोंको तथा 
त्रिमूढता आदि सम्यकत्वके सब मछोंको मन वचन कायसे छोड़ो ॥ ६ ॥ 
णिस्संकिय णिक्क्रंखिय णिव्यिद्गिंछा अमूढदिद्दी य । 
उवगूहण ठिदिकरणं वच्छल्कपहावणा य ते अट्ठ ॥७॥ 
निःशद्धूत, निःकांक्षित, निविचिकित्सा, अमूढदृष्टि, उपगूहन, स्थितिकरण, वात्सल्य् और 
प्रभावना ये सम्यगदर्शनके आठ अद्भु अथवा गुण हैं ॥ ७ ॥ 
त॑ चेव गुणविसुद्ध! जिणरम्मत्तं सुमुब्खठाणाय | 
ज॑ चर णाणजुत्त पढम सम्मत्तचरणचारितं | ८॥ 


वहो जिन भगवानुका श्रद्धान जब निःशद्धित आदि गुणोंसे विशुद्ध तथा यथार्थ ज्ञानसे युक्त 
होता है तब प्रथम सम्यक्त्वाचरण चारित्र कहलाता है। यह सम्यक्त्वाचरण चारित्र मोक्ष प्राप्तिका 
साधन है ॥ ८ ॥ “ * 

३१ 


२४३ कुन्दकुन्द-भारती 


सम्मत्तचरणसुद्धा संजमचरणरस जद व सुपसिड्धा । 
णाणी अयूढदिद्वदी अचिरे पावंति णिव्वाणं ॥ ९॥ 
जो सम्यक्त्वाचरण चारित्रसे शुद्ध हैं, ज्ञानी हैं, और मूढ़तारहित हैं वे यदि संयमचरण 
चारित्रसे युक्त हों तो शीघ्र हो निर्वाणको प्राप्त होते हैं ॥ ९५ ॥ 
सम्मत्तचरणभटटा संजमचरणं चरंति जे वि णरा । 
अण्णाणणाणमूढा त्तहवि ण पावंति णिव्वाणं ॥ १ 
जो मनुष्य सम्यक्त्वचरण चारित्रसे भ्रष्ट हैं किन्तु संयमचरण चारित्रका आचरण करते हूँ वे 
मिथ्याज्ञान और सम्यग्ज्ञानके विषयमें मृढ।होनेके कारण निर्वाणको नहीं पाते हैं ॥ १० ॥ 
वच्छ८छ॑ विणएण ये अणुकपाए घसुदाणदच्छाएं । 
मग्गणगुणसंसगाए उवगूहण रक्‍खणाएं य॥११॥ 
एएहिं लक्खणेहिं य लक्खिज्जद अज्जवेहिं भावेहिं | 
जीवोी. आराहंतो. जिणसम्मत्तं - अमोहेण ॥ १२॥ 
मोहका अभाव होनेसे जिनोपदिष्ट सम्यकत्वकी आराधना करनेवाला सम्यग्दृष्टि पुरुष 
वात्सल्य, विनय, दान देनेमें दक्ष दया, मोक्षमार्गंकी प्रशंसा, उपगृहन, संरक्षण--स्थितीकरण और 
आजंवभाव इन लक्षणोंसे जाना जाता है ॥ ११-१२॥ 
उच्छाहभावणासंपसंससेवा कुदंसणे सद्भा । 
अण्णाणमोहमग्गे  कुव्वंती जहदि जिणसम्मं ॥ १३॥ 


अज्ञान और मोहके मार्गरूप मिथ्यामतमें उत्साह, भावता, प्रशंसा, सेवा और श्रद्धा करता 
हुआ पुरुष जिनोपदिष्ट सम्यक्त्वको छोड़ देता है ॥ १३ ॥ 


उच्छाहमावणासंपसंससेवा सुदंसणे सद्भा । 
ण जहदि जिणसम्मचं॑ कुब्बंतों णाणमग्गेण ॥ १४॥ 
समीचीन मततमें ज्ञानमार्गके द्वारा उत्साह, भावना, प्रशंसा, सेवा और श्रद्धाको करता हुआ 
पुरुष जिनोपदिष्ट सम्यक्त्वको नहीं छोड़ता है ॥ १४ ॥ 
अण्णाणं पिच्छत्तं वज्जहि णाणे विप्ुद्धसम्मत्ते । 
अह मोह सारंभं॑ परिहर धम्से  अहिंसाए ॥ १५॥ 


हे भव्य ! तू ज्ञानके होनेपर अज्ञानको, विशुद्ध सम्पक्त्वके होनेपर मिथ्यात्वकी और अहिसा- 
धर्मके होनेपर आरम्भ सहित मोहको छोड़ दे ॥ १५ ॥ 


पव्वज्ज संगचाएं पयट्ट सुतवे सुसंजमे मावे। 
होइ सुविसुद्धआाणं णिम्मोहे. वीयरायत्ते ॥ १६॥ 


अष्टपाहुड़ रषरे 
हे भव्य | तू परिग्रहका त्याग होनेपर दीक्षा ग्रहण कर, और उत्तम संयमभावके होनेपर श्रेष्ठ 
तपमें प्रवत्त हो क्योंकि मोह रहित वीतरागभावके होनेपर ही अत्यन्त विशुद्धध्यान होता है ॥ १६॥ 
मिच्छदंसणमग्गे. मलिणे अण्णाणमोहदोसेहिं । 
वज्ञंति मूढजीवा मिच्छत्तावुद्धिददएण ॥ १७॥ 
मूढजीव, अज्ञान और मोहरूपी दोषोंसे मलिन मिथ्यादर्शनके मार्गमें मिथ्यात्व तथा सिथ्या- 
ज्ञानके उदयसे लीन होते हैं॥ १७॥ 
सम्मदंसण पस्सदि जाणदि णाणेण दव्वपज्जाया । 
सम्मेण य सदृहदि य परिहरदि चारित्तजे दोसे ॥१८॥ 
जब यह जीव समीचीत दर्शनके द्वारा सामान्य सत्तात्मक पदार्थोको देखता है, सम्यग्ज्ञानके 
द्वारा द्रव्य और पर्यायों को जानता है तथा सम्यग्दर्शन के द्वारा उनका श्रद्धान करता है तभी 
चारित्र सम्बन्धी दोपोंको छोड़तता है॥ १८ ॥ 
एए तिण्णि वि भावा हवंति जीवस्स मोहरहियस्स । 
णियशुणमाराइंती अचिरेण वि कंम्म परिर्‌द्र ॥१९॥ 
ये तोनों भाव--पम्पग्दर्शन सम्परज्ञान और सम्यक चारित्र मोह रहित जीवके होते हैं। 
आत्मगुणकी भारावना करनेवाला निर्मोह जीव ज्ञीक्र हो कर्मोका नाश करता है ॥ १५ ॥ 
संखिज्जमसंखिज्ञगुणं च संसारिसेरूमत्ता णं। 
सम्मत्तमणुचरंता. करंति दुक्खक्खयं घीरा ॥ २०॥ 
सम्यवत्वका आचरण करनेवाले धीर वीर पुरुष संसारी जीवोंकी मर्यादारूप कर्मोंकी 
संख्यातगुणी तथा असंख्यातगुणी निर्जरा करते हुए दुःखोंका क्षय करते हैं ॥ २०॥ 
दुविहं संजमचरणं सायारं॑ तह हवे णिरायारं । 
सायारं सग्गंधे परिगहारहिय खलु णिरायारं ॥ २१॥ 
सागार और निरागारके भेदसे संजमचरण चारित्र दो प्रकारका होता है। उनमेंसे सागार 
चारित्र परिग्रहसहित श्रावकके होता है और निरागार चारित्र परिग्रहरहित मुनिके होता है ॥ २१ ॥ 
दंसण वय सामाइय पोसह सचित्त रायभत्ते य। 
बंभारंगपरिगह अणुमण उदिद्न देसविरदों य॥२२॥ 
दर्शन, ब्रत्त, सामायिक, प्रोषध, सचित्तत्माग, रात्रि भुक्ति त्याग, ब्रह्मचर्य, आरम्भत्याग, 
परिग्रहत्याग, अनुमतित्याग और उदिए्ट त्याग ये ग्यारह भेद देशविरत--श्रावकके हैं ॥ २२ ॥ 
पंचेवणुब्ययाइं शुणव्ययाइं हवंति तह तिण्णि | 
सिक्खावष चत्तारि ये संजसचरणं च॑ सायारं ॥ २३॥ 


पाँच अणुत्रत, तीन गुणव्रत और चार शिक्षात्रत इस तरह बारह प्रकारका सागार संयम 
चरण चारित्र है ॥ २३ ॥ 


र्‌४४ कुन्दकुन्द-भारती 


थूले तसकायवहे थूले मोसे अदत्तयूढ़े य। 
परिहार परमहिला प्रिगगहारंभप्रिसाणं ॥ २४॥ 
त्रस विघातरूप स्थल हिसा, स्थूल असत्य, स्थूल अदत्तग्रहण तथा परस्त्री सेवनका त्याग 
करना एवं परिग्रह और आरम्भका परिमाण करना ये क्रमशः अहिसाणुत्रत, सत्याणुब्रत, अचौर्याणु- 
व्रत, ब्रह्मचर्याणुत्रत और परिग्रह परिमाणाणुत्रत हूँ ॥; २४ ॥ 
दिसिविदिसमाण पढमं अणत्थदंडरस वज्जणं विदियं। 
भोगोपम्ोगपरिमा इयसेव. शुणव्ववा तिण्णि ॥ २७५॥ 
दिशाओं और विदिद्याओंमें गमनागमनका प्रमाण करना सो पहला दिग्वत नामा गुणब्रत 
है | अनर्थंदण्डका त्याग करना सो दूसरा अनथंदण्डत्याग नामा गुणन्नत है और भोग उपभोगका 
परिमाण करना सो तींसरा भोगोपभोगपरिमाण नामा गुणब्रत है। इस प्रकार ये तोन 
गुणब्रत हैं | २५ ॥। 
सामाइयं च पढ़मं विदियं च॑ तहेव पोसहं सणियं | 
तइयं च अतिहिपुज्ज॑ चउत्थ , सल्लेहणा अंते ॥ २६॥। 
सामायिक पहला शिक्षात्रत है, प्रोषध दूसरा शिक्षात्रत कहा गया है, अतिथिपूजा तीसरा 
विक्षात्रत है और जोवनके अन्तमें सल्‍लेखना धारण करना चौथा शिक्षात्रत है॥ २६ ॥। 
एवं सावयधस्मं॑ संजमचरणं उदेसियं सयलू | 
सुद्ध "संजमचरणं जह॒धम्सं॑ णिक्‍्कल॑ वोच्छे ॥ २७॥ 
इस प्रकार श्रावकधमंरूप संयम चरणका निरूपण किया अब आगे यत्तिधमंरूप सकल, शुद्ध 
और निष्कल संयमचरणका निरूपण करूँगा ॥ २७॥। 
पंचंदियसंचरणं .. पंचवया पंचविंसकिरियासु । 
पंच समिदि तयगुत्ती संजमचरणं णिरायारं ॥ २८॥ 
पाँच इन्द्रियोंका दमन, पाँचब्रत, इनकी पच्चीस भावनाएँ, पाँच समितियाँ और तीन गुप्तियाँ 
यह निरागार संयमचरण चारित्र है॥ २८॥ 
अमणुण्णे य मणुण्णे सजीवदव्धे अजीवदच्बे य | 
ण करे रायदोसे पंचेदियसंवरो सणिओ ॥ २९॥ 


अमनोज्ञ और मनोज्ञ स्त्रीपुत्रादि सजीव द्रव्योंमें तथा गह, सुवर्ण, रजत आदि अजीव द्रव्योमें 
जा राग ट्वेष नहों करना है वह पज्चेन्द्रियोंका संवर कहा गया है।॥ २०५ ॥। 


हिंसाविरर अहिंसा असच्चविरई अदत्तविरई य । 
तुरियं अवंभविरई पंचस संगम्मि बिरई य॥ ३०॥ 


अष्टपाहुड २४५ 


हिसाका त्याग अहिसा महातन्नत है, असत्यका त्याग सत्यमहात्नत है, अदत्त वस्तुका त्याग 
अचौयंमहात्रत है, कुशील विरत होना ब्रह्मचर्य महात्रत है और परिग्रहसे विरत होना अपरिय्रह 
महात्रत है ।। ३० ॥॥ 
साहंति ज॑ सहल्ला आयरियं ज॑ महल्लपुव्चेहिं | 
जं॑ च महल्लाणि तदो महत्वयया महहे याईं।॥|३१॥ 
जिन्हें महापुरुष धारण करते हैँ, जो पहले महापुरुषोंके द्वारा धारण किये गये हैं और जो 
स्वयं महान्‌ हैं ॥॥ ३१ ॥ 
वयशुत्ती मणणुत्ती इरियासमिदी सुदाणणिव्खेवों । 
अवलोयभोयणाएं अहिंसएर भावणा होंति ॥ ३२ ॥ 
१ वचनगुप्ति २ मनोगुप्ति ३ ईर्यासमिति ४ सुदाननिक्षेप और ५ आलछोकितभोजन ये अहिसा- 
ब्रतकी पाँच भावनाएँ हैं ॥ ३२॥ 
कोहमयहासलोहापोहाविवरीयभासणा चेव | 
विदियस्स भावणाएं ए पंचेव य तहां होंति ॥३३१॥ 
क्रोधत्याग, भयत्याग, हासत्याग, लोभत्याग और अनुवीचिभाषण ( आगमानुकूलभाषण ) 
ये सत्यक्षतकी भावनाएँ हैँ ॥ ३३ ॥ 
सुण्णायारणिवासो विभोचितावास ज॑ परोध॑ च। 
एसणसुद्धिसउत्ं साहम्मीसंविसंवादो ॥| ३४ ॥ 
शूल्यागारनिवास, विभोचितावास, परोपरोधाकरण, एषणशुद्धि और सधर्मा विसंवाद ये पाँच- 
अचोर्यन्नतकी भावनाएँ हैं ॥ ३४ ॥। 
महिलालोीयणपुव्यरइसरणससत्तवसहि विकहाहिं | 
पुट्टियरसेहिं. विरओभावण पंचावि तुरियम्सि | ३५॥ 
रागभाव पूर्वक स्त्रियोंके देखनेसे विरक्त होना, पुर्वेरतिके स्मरणका त्याग करना, स्त्रियोंसे 
संसक्त वसतिका त्याग करना, विकथाओंसे विरत होना और पुष्टिकर भोजनका त्याग करना ये पाँच 
ब्रह्मच्यत्रतकी भावनाएँ हैँ ॥ २५ ॥ 
अपरिगहसमणुण्णेश्न सहपरिसरसरूवगंधेसु । 
रायदोसाईंणं. परिहारो सावणा होंति ॥३६॥ 
मनोज्ञ ओर अमनोज्ञ छब्द स्पर्श रस रूप और गन्धमें रागद्वेष आदिका त्याग करना ये पाँच 
परिग्रह त्यागव्नतकोी भावनाएँ हैँ।। ३६॥ 
इरियाभासा एसण जा सा आदाण चेव णिदक्खेवोी | 
संजमसोहिणिमितते खंति जिणा पंचसमिदीओ ॥| ३७॥ 


२४६ कुन्दकुन्द-भारती 
ईर्या, भाषा, एषणा, आदान निक्षेपण तथा प्रतिष्ठापन ये पाँच समितियाँ संयमकी शुद्धिके 
ढिये श्रीजिनेन्द्रदेवने कही हैं।॥ ३७ ॥ " न्‍ 
भव्वजणवोहणत्थं जिणमग्गे जिणवरेहिं जह भणियं | 
णाणं णाणसरूबं॑ं अप्पाणं त॑ वियाणेहि ॥ ३८॥ 
भव्य जीवोंको समझानेके लिये जिनमार्गमें जिनेन्द्रदेवने जेंसा कहा है वेसा ज्ञान तथा ज्ञान- 
स्वरूप आत्माको है भव्य ! तू अच्छी तरह जान ॥ ३८ ॥ 
जीवाजीवविभत्ती जो जाणइ सो हवेह सण्णाणी | 
रायादिदोसरहिओ जिणसासणमोक्खमग्गुत्ति || ३९॥ 
जो मनुष्य जीव और अजीवका विभाग जानता है--शरीरादि अजीव तथा आत्माको जुदा- 
जुदा जानता है वह सम्यग्ज्ञानी है। जो रागह्ेषसे रहित है वह जिन शासममें मोक्षमार्ग है ऐसा 
कहा गया है ॥ ३९ 
दंसगणाणचरित्तं तिण्णिवि जाणेह परमसद्भाए । 
ज॑ जाणिएकण जोई अआररेण रहंति णिव्वाणं || ४०॥ 
दर्शन ज्ञान और चारित्र इन तोनोंको तू अत्यन्त श्रद्धासे जान। जिन्हें जानकर मुनिजन 
शीघ्र ही निर्वाण प्राप्त करते हैं ॥| ४० ॥ 
पाऊण णाणसलिलं. णिम्मलसुविसुद्धमभावसंजुत्ता | 
हुंति सिवालयवासी तिहुवणचूडामणी सिद्धा | ४१॥ 
जो पुरुष ज्ञानरूपो जलको पीकर नि्मंठ और अत्यन्त विशुद्धभावोंसे संयुक्त होते हैं वे 
शिवालयमें रहनेवाले तथा त्रिभुवनके चूडार्माण सिद्ध परमेष्ठी होते हैं ॥ ४१ ॥। 
णाणगुणेहिं विहीणा ण हहंते ते सुइच्छियं लाहं। 
इय णाउं शुणदोसं त॑ रुण्णाणं वियाणेहि ॥४२॥ कर 
जो मनुष्य ज्ञान गुणसे रहित हैं वे अपनी इष्ट वस्तुको नहीं -पाते हैं इसलिये गुणदो 
जाननेके लिये तूं सम्यग्ज्ञानको अच्छी तरह जान ॥ ४२ ॥ 
| चारित्तसमारढठो अप्पासु परं॑ ण ईहए णाणी।| 
पावह अश्रेण सुहं अणोवर्स जाण णिच्छयदों ॥४३॥ 
कप जो मनुष्य चारित्रगुणसे युक्त तथा सम्यग्जञानी है वह अपने आत्मामें परपदार्थकी इच्छा 
हीं करता है। ऐसा मनुष्य ज्ञोत्र हो अनुपम सुख पाता है यह * निश्चयसे जान ॥। ४३ ॥॥ 
एवं संखेवेण य भणियं णाणेण वीयरायेण | 
सम्पत्तसंजमासयदुण्ह॑ पि उदेसियं चरणं ॥ ४४॥ 
के इस भ्रकार वीतराग जिनेन्द्रदेवने केवलज्ञानके द्वारा जिसका निरूपण किया था वह सम्यवत्व 
तथा संयमके आश्रयरूप दोनों प्रकारका चारित्र मैंने संक्षेपसे कहा है ॥ ४४ ॥। 
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भाषेह सावसुद्धं फुड  रहये चरणपाहुड चेव । 


ऊहु चडठगई चहुठणं अररेण5पुणव्भवा होई॥४५॥ 


हे भव्य जीवो ! प्रकटरूपसे रे हुए इस चारित्रपाहुड़का तुम शुद्ध भावोंसे चिन्तन करो 
जिससे चतुर्गतिसे छूटकर श्ीत्र ही पुन्जन्मसे रहित हो जाओ--जन्म मरणकी व्यथासे छूटकर 
मुक्त हो जाओ ॥ ४५॥ 


इस प्रकार चारित्रपाहुड पूर्ण हुआ । 


'बोधपाहुड 


वहुसत्थअत्थजाणे संजमसम्मत्तसुद्धतवयरणे । 
वंदिता आयरिए कसायमलवज्जिदे. सुद्धे ॥ १॥ 
सयलजणवोहणत्थं जिणमग्गे जिणवरेहि जह भणियं। 
वुष्छामि समासेण छक्कायसुहंकर॑ सुणह ॥ २ ॥। 
जो बहुत शास्त्रोंके अर्थकों जानने वाले हैं, जिनका तपदचरण संयम और सम्यकक्‍्त्वसे शुद्ध 
हैं, जो कषायरूपी मलसे रहित हैँ और जो अत्यन्त छुद्ध हैं ऐसे आचार्योकी वन्दना कर में जिनमार्ममें 
श्री जिनेन्द्रदेवके द्वारा जेसा कहा गया है तथा जो छह कायके जीवोंको सुख उपजानेवाला है ऐसा 
बोधपाहुड ग्रन्थ समस्त जीवोंको समझानेके लिये संक्षेपसे कहूँगा | हे भव्य ! तू उस्ते सुन ॥ १-२॥ 
आयदणं चेदिहरं जिणपडिमा दंसणं च जिणविंव॑ | 
सणियं सुवीयरायं जिणसुद्दा णाणमदत्थं || ३ ॥ 
अरहंतेण सुदिद ज॑ देवं तित्थमिह य अरहंतं। 
पावज्ज गशुणविसुद्धा इय णायव्या जहाकमससी ॥ ७ ॥। 
आयतन, चेत्यगृह, जिनप्रतिमा, दर्शन, शगरहित-जिनविम्ब, जिनमुद्रा, आत्माके प्रयोजन- 
रूप ज्ञान, देव, तीर्थ, अरहन्त और गुणोंसे विशुद्ध दीक्षा ये ग्यारह स्थान जेसे अरहन्त भगवानने 
कहे हैं वैसे यथाक्रमसे जानते योग्य हैं ॥॥ ३-४ ।॥ 


मय रोय दोस सोहो कीहो छोहों य जस्स आयत्तां। 
पंच महव्वयधारी आयदणं सहरिसी भणियं॥ ५॥ 
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मद राग देय मोह क्ोघ्र और लोग जिसके आधोन हो गये हैं और जो पाँच महाब्रतोंको 
धारण करता है ऐसा महामुनि आयत्तन कहा गया है ॥ ५॥। 
सिद्ध जस्स सदत्थं विसुद्धज्ञाणस्स णाणजुत्तस्स | 
मिद्धायदणं सिद्ध मृणिववसहस्स सुणिदत्थं ॥| ६ ॥ 
जो विशुद्ध व्यान तथा केवलज्ञानसे युक्त हैं ऐसे जिस मुनिश्रेष्ठके शुद्ध जात्माकी सिद्धि हो 
गई है उस समस्तपदार्थोक्ों आननेवाले केवलज्ञानीकों सिद्धायतन कहा है॥ ६ ॥ 
बुद्ध ज॑वबोहंतों अप्पाणं चेदयाईं अण्णं च। 
पंचहव्वयसुद्ध णाणमयं जाण चेदिहरं ॥७॥ 
जो आत्माको ज्ञानस्वरूप तथा दूसरे जीवोंकों चेतन्यस्वरूप जानता हैं ऐसे पाँच महात्रतोंसि 
शुद्ध और ज्ञानसे तन्मय॑ मुनिको है भव्य तू चेत्यगृह जान ॥ ७॥ 
चेइयवं्ध॑ मोक्खं दुकक्‍्खे सुकखं 'च अप्पयं तस्स | 
चेहदर॑ जिणमग्गे छक्‍्कायहियंकरं मणियं ॥ ८ ॥ 
वन्ध मोक्ष दुःख और सुखका जिस बात्माको ज्ञान हो गया है वह चेत्य हैं, उसका घर 


चैत्यगृह कहलाता है तथा जिनमार्गमें छम्कायके जोबोंका हित करनेवाला संयमी मुनति चेत्यगृह 
कहा गया है॥ ८॥ 


सपरा जंगसदेंदहा दंसणणाणेण सुद्धचरणाणं | 
णिग्गंथ वीयरागा जिणमग्गे एरिसा पड़िमा ॥ ९॥ 
दर्शन ओर ज्ञाससे पवित्र चारित्रवाले निष्परिग्रह वीतराग मुन्तियोंका जो अपना तथा 
दूसरेका चछता फिरता दरीर है वह जिनमायं में प्रतिमा कहा गया है ॥ ९ ॥) 
ज॑ चरदि युद्धचरणं जाणइ पिच्छेह सुद्धसम्पत्त | 
सा होह वंदणीया णिग्गंथा संजदा पडिमा ॥ १०॥ 
जो शुद्ध--निर्दोपचारित्रका आचरण करता है, जीवादिपदार्थोंकी ठोक ठोक जानता है और 
शुद्ध सम्यक्त्वस्वरूप आत्माकों देखता है वह परियग्रह रहित संयर्मी मनुष्य जंगम प्रतिमा है तथा 
नमस्कार करने योग्य है ॥ १० ॥ 
दंसण अंत णाणं अण॑तवीरिय अणंतसक्खाय | 
सासयसुक्स अदेहा स॒ुकका. कम्मइबंधेहिं। ११ ॥ 
णिर्त्रसमचछमखोद्य णिम्मिविया जंगमेण रूवेण | 
सिद्धधाणस्मि ठिया बोसरपढिमा घुवा सिद्धा | १२॥ 
जा अनन्तदर्शन, बनत्त ज्ञान, अनन्त वोये और अनन्तसुखसे सहित हैं. ज्ञाइवत-अविनाशी 
सुखस्वरूप हैं, शरीर रहित हैं, आठ कर्मोके वन्चनसे रहित हैं, उपमारहित हैं, चब्न्वलूता रहित हैं, 
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क्षोभ रहित हैँ, जंगमरूपसे निर्मित हैं और लछोकाग्रभागरूप सिद्धस्थानमें स्थित हैं ऐसे शरीर रहित 
सिद्ध परमेष्ठी स्थावर प्रतिमा हैं ॥ ११-१२ ॥ 

दंसेह। मोक्खमग्गं सम्मत्ं संजमं सुधम्मं च | 
णिग्गथं०/ णाणमयं जिणमगस्गे_ दंसणं भणियं ॥ १३॥ 
जो सम्यवत्वरूप, संयमरूप, उत्तमधमंरूप, निग्न॑न्थरूप, एवं ज्ञानमय मोक्षमागंको दिखलाता 
है ऐसे मुनिके रूपको जिनमार्ग में दर्शन कहा है ॥ १३ ॥। 
जह फुल्ल गंधमयं भवदि हु खीरं स घियमयं चावि। 
तह दंसणं हि. सम्म॑ णाणमयं होह रूवत्थं ॥१४॥ 


जिस प्रकार फूल गन्धमय और दूध घृतमय होता है उसी प्रकार दर्शन अन्तरज्में सम्य- 
ग्ञानमय है और वहिरज्भमें मुनि श्रावक और आधिकाके वेषरूप है ॥ १४॥ 


जिणविम्ब॑ णाणसयं संजमसुद्ध सुवीयरायं च | 
ज॑ देह दिकखसिवखा कम्मक्खयकारणे सुद्धा ॥१५॥ 
जो ज्ञानमय है, संयमसे शुद्ध है, वोतराग है, तथा कमेक्षयमें कारणभूत शुद्ध दीक्षा मौर 
शिक्षा देता है ऐसा आचार्य जिनबिम्व कहलाता है ॥ १५॥ 
तस्स य करह पणामं सब्बं पुज्ज॑ं च विणय वच्छल्ल | 
जस्स च दंसण णाणं अत्थि धुबं चेयणाभावों ॥ १६॥ 
जिसके नियमसे दरशंन ज्ञान और चेतनाभाव विद्यमान है उस आचारयरूप जिन बिम्बको 
प्रणाम करो, सब प्रकारसे उसकी पूजा करो और छुद्धप्रेम करो ॥ १६॥ 
तबवयगुणेहिं सुद्"ों जाणदि पिच्छेद सुद्धसम्मत्तं | 
अरहतंमुद एसा दायारी दिक्खसिक्खा य॥१७॥ 
जो तप व्रत और उत्तर गुणोंसे शुद्ध है, समस्त पदार्थोको जानता देखता है तथा शुद्ध 
सम्यग्द्शंन धारण करता है ऐसा भाचाय॑ भहंन्मुद्रा है यही दीक्षा और शिक्षाको देनेवाली हैं ।। १७॥। 
दढसंजममुद्दाए इंदियमुद्दाकसायदढमुद्दा । 
मुद्दा इह णांणाएं जिणमुद्य एरिसा सणिया ॥१८॥ 
दढ़तासे संयम धारण करना सो संयम मुद्रा है, इन्द्रियोंकी विषयोंसे विमुख् रखना सो 


इन्द्रियमुद्रा है, कषायोंके वशीभूत न होना सो कषायमुद्रा है, ज्ञानके स्वरूपमें स्थिर होना सो ज्ञान- 
मुद्रा है। जेन शास्त्रोंमें ऐसी जिनमुद्रा कही गईं है ॥ १८ ॥। 


संजमसंजुत्रस य सुझाणजोयस्स मोक्खमग्गस्स | 
णाणेण लहदि लक्ष्खं॑ तम्हा णाणं च णायच्वं ॥ १९॥ 
बे२ 
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संयम सहित तथा उत्तमध्यान युक्त मोक्षमार्गका लक्ष्य जो शुद्ध भात्मा है वह ज्ञानसे ही 
प्राप्त किया जाता है इसलिये ज्ञान जानने योग्य है ॥ १५॥ 
जह णवि कहदि हु कक्खं रहिओ कंडस्स वेज्ञयविहीणो | 
तह णवि लक्खदि लक्खं अण्णाणी मोक्‍्खमग्गस्स || २०॥ 
जिस प्रकार धनुविद्याके अभ्याससे रहित पुरुष वाणके लक्ष्य अर्धात्‌ निशानेको प्राप्त नहीं 
कर पाता है उसो प्रकार अज्ञानी पुरुष मोक्षमा्गके लक्ष्यभूत भात्माको नहीं ग्रहण कर पाता 
है॥ २० ॥ 
णाणं पुरिसस्स हवदि रूहदि सुपुरिसों वि विणयसंजुत्तो । 
णाणेण लहदि लक्खं लक्खंतो मोबखमग्गर्स ॥२१॥ 
ज्ञान पुरुष अर्थात्‌ आत्मामें होता है और उसे विनयी मनुष्य ही प्राप्त कर पाता है। ज्ञान 
द्वारा यह जीव मोक्षमागंका चिन्तन करता हुआ लक्ष्यको प्राप्त करता है॥ २१ ॥ 
मइधणुहं जस्स थिरं सुदगुण चाणा सुअत्थि रयणत्तं | 
परमत्थवद्धछक्खी ण वि चुक्कदि मोक्खमग्गस्स ॥२२॥ 
जिस मुनिके पास मतिज्ञानरूपी स्थिर धनुष है, श्रुतज्ञानरूपी डोरी है, रत्नत्रयरूपी बाण 
है और परमार्थरूप शुद्ध आत्मस्वरूपमें जिसने निशाना बाँध रक्‍्खा है ऐसा मुनि मोक्षमागंसे नहीं 
चकता है ॥ २२॥ 
सो देवो जो अत्थं धम्म॑ काम सदेइ णाणं च। 
सो देह जरस अत्थि हु अत्थो धम्मों य पव्वज्जा ॥ २३॥ 


देव वह है जो जीवोंको धर्म, अर्थ, काम और मोक्षका कारणभूत ज्ञान देता है। वास्तवमें 
देता भी वही है जिसके पास धर्म अर्थ काम तथा दीक्षा होती है ॥ २३ ॥ 


धम्मो दयाविसुद्धों पव्यज्जा सब्वसंगपरिचत्ता। 
देवी ववगयमोहों उदययरों अव्यजीवाणं ॥| २४॥ 
धर्म वह है जो दयासे विशुद्ध है, दीक्षा वह है जो सर्वंपरिग्रहसे रहित है और देव वह है 
जिसका मोह दूर हो गया हो तथा जो भव्य जीवोंको अभ्युदयका करनेवाला हो ॥ २४ ॥ 
वयसम्मत्तविसुद्ें. पंचेदियसंजदे णिरावेक्खे । 
ण्हाएण ग्णी तित्थे दिक्‍खासिक्खासुण्हाणेण ॥ २५॥ 
जो व्रत और सम्यक्त्वसे विशुद्ध है, पञ्चेन्द्रियोंस संयत है अर्थात्‌ पाँचों इन्द्रियोंको वश करने- 


वाला है और इस लोक तथा परलोक सम्बन्धी भोग परिभोगसे निःस्पह है ऐसे शुद्ध आत्मा रूपी 
तोथंमें मुनिको दीक्षा शिक्षारूपी उत्तम स्नानसे पवित्र होना चाहिये ॥ २५॥| 
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ज॑ णिम्मल॑ सुधम्म॑ सम्मत्तं संजमं तवं णाणं | 
त॑ तित्यं जिणमर्गे हवेह जदि संतभावेण ॥ २६॥ 
यदि शान्तभावसे निर्मल धर्म, सम्यग्दशंन, संयम, तप और ज्ञान धारण किये जायें तो जिन- 
मार्ग॑में यहीं तीथे कहा गया है ॥ २६॥। 
णासे ठवणे हि य सं दव्वे भावे हि सशुणपज्जाया | 
चउणागदि संपदिसे भावा भावंति अरहंतं ॥ २७॥ 


नाम स्थापना द्रव्य और भाव इनके द्वारा गुण और पर्याय सहित अरहन्तदेव जाने जाते हैं। 
च्यवन, आगति* और संपत्ति ये भाव अहंन्तपनेका बोध कराते हैँ ॥। २७ ॥ 
दंसग अणंत णाणे मोक्खो णद्ठइकम्मबंधेण | 
णिरुपमगुणमारूहोी. अरहंतो एरिसो होई ॥ २८॥ 
जिसके अनन्त दर्शेन और अनन्त ज्ञान है, अप्टकर्मोका बन्ध नष्ट होनेसे जिन्हें भाव मोक्ष प्राप्त 
हो चुका है, तथा जो अनुपम गुणोंको धारण करता है ऐसा शुद्ध आत्मा अरहन्त होता है ॥ २८ ॥ 
जरवाहिजम्ममरणं चउगइगमण्णं च पुण्णपावं च। 
हंतूण दोसकम्से हुई णाणमये च अरहंतो ॥ २९॥ 
जो बुढ़ापा, रोग, जन्म, मरण, चतुगंतियोंमें गमन, पुण्य और पाप तथा रागादि दोषोंको नष्ट 
कर ज्ञानमय होता है वह अरहन्त कहलाता है २५॥ 
गुणठाणमग्गणेहि,. य पज्जत्तीपाणजीवटाणेहिं | 
ठावण पंचविहेहिं.. पणयव्या अरहपुरिसस्स ॥ ३०॥ 
गुणस्थान, मार्गंणा, पर्याप्ति, भ्राग, और जीव समास इस तरह पाँच प्रकारसे अहंन्तपुरुषकी 
स्थापना करना चाहिये ॥ ३० ॥ 
तेरहमें गुणठाणे सजोइकेवलिय होह अरहंतो । 
चउतीस अइसयशुणा होंति हु तस्सट्ट पडिहारा ॥ ३१॥ 
तेरहवें गुणस्थानमें सपोगकेवली अहंन्त होते हैं उनके स्पष्ट रूपसे चौंतीस अतिशय रूप गुण 
तथा भाठ प्रातिहाय॑ होते हैं ॥ ३१ ॥ 
गहइंदिये च काए जोए वेणए कसायणाणे य। 
संजमदंसगलेस्सा भविया सम्मत्त सण्णि आहारे | ३२॥ 
' गति इन्द्रिय काय योग वेद कषाय ज्ञान संयम दहन लेश्या भव्यत्व सम्यकत्व संज्ञी और 
आहार ये इन चौदह मार्गणाओंमें अरहन्तकी स्थापना करनी चाहिये ॥ ३२॥ 
१. स्वर्गादिसि अवतार लेना। २-० भरतादि क्षेत्रोंमे आकर जन्म धारण करना। ३. सम्पत्‌ रत्न- 
बुष्टि आदि | 
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आहारो य सरीरो इंदियमण आणपाणभासा य। 
पज्जत्तिगुणसमिद्धो उत्तमदेवी.. हवईह अरहो ॥ ३२३॥ 
आहार, शरीर, इन्द्रिय, मन, रवासोच्छृवास-भऔर भाषा इत पर्याप्तिप गुणोंसे समृद्ध उत्तमदेव - 
अहंन्त होता है ॥ २३ ॥ ह 
पंचवि इंदियपाणा मणवयकाएण तिण्णि बरृपाणा | 
आणप्पाणप्पाणा आउगपाणेण होंति दह पाणा ॥३४॥ 
पाँचों इन्द्रियाँ सच वचन कायकी अपैक्षा तीन बल, तथा आयु प्राणसे सहित इवासोच्छृवास 
ये दक्ष प्राण होते हैं ॥। ३४ ॥ 
मणुयभवे पंचिंदिय जीवड्टाणेसु होइ चउदससे । 
एंहे गुणगणजुत्तो गुणमारूहो हवइ्. अरहो ॥ १५॥ 
मनुष्यपर्यायमें पड्चेन्द्रिय नामका जो चौदहववाँ जीवसमास है उसमें इन गुणोंके समूहसे युक्त, 
तेरहवें गुणस्थानपर आरूढ़ मनुष्य अहंन्त होता है ॥ ३५ ॥ 
जरबाहिदूवखरहियं आहारणिह्दारखज्जियं. विमल । 
सिंहाण खेल सेओ णत्थि हुगुंछा य दोसो य ॥१६॥ 
दस पाणा पज्जत्ती अट्डसहस्सा य लक्खणा मणिया । 
गोखीरसंखधवर्ल मंसं॑ रुहिर च सब्बंगे ॥ ३७॥ 
एरिसशुणेहिं. सब्य॑ अइसयवंतं सुपरिमलामोयं । 
ओरालियं च कायं णायव्यं॑ अरहपुरिसस्स ॥ १८॥ 


_ जो बुढ़ापा, रोग आदिके ढु:खोंसे रहित है, आहार नीहारसे वर्जित है,- निर्मल है, और 
जिसमें नाकका मल, थूक, पसीना, दुर्गन्ध आदि दोष नहीं हैं ॥॥। ३६॥। 


जिनके १० प्राण ६ पर्याप्तियां और १००८ लक्षण कहे गये हैं वे तथा जिनके सर्वाज्जमें - 
गोदुग्ध और शंखके समान सफेद मांस और रुघिर है ॥ ३७॥ 


. इस प्रकारके गुणोंसे सहित तथा समस्त अतिशयोंसे युक्त अत्यन्त सुगन्धित ओदारिक शरीर 
अहँन्त पुरुषके जानना चाहिये | यह द्रव्य अहँन्तका वर्णन है ॥ ३८ ॥ 
मयरायदोसरहिओ कसायमलवज्जिओ य सुविसुद्धों । 
चित्तपरिणामरहिदों.. केबलभावे मुणेयव्यो ॥ ३९॥ 
केवलज्ञान र्प्‌ भावके होनेपर अहंन्‍्त, मद राग द्वेषसे रहित, कपायरूप मलसे वर्जित, 
अत्यन्त शुद्ध और मनके परिणामसे रहित होता है ऐसा जानना चाहिये ॥ ३९, ॥ 


सम्प्रदंसणि परसई जाणदि णाणेण दव्वपज्जाया । 
सम्मत्तशुणविसुद्धों भावो अरहस्स णायव्यो ॥ ४०॥ 
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अरहंत परमेष्ठी अपने समीचीन दर्शनगुणके द्वारा समस्त द्रव्य पर्यायोंको सामान्य रूपसे 

देखते हैँ और ज्ञानगुणके द्वारा विशेष रूपसे जानते हैँ। वे सम्यग्दर्शनरूप गुणसे अत्यन्त निर्मल 
रहते हैँ | इस प्रकार अरहन्तका भाव जानना चाहिये ॥ ४० ॥॥ 

सुण्णहरे तरुहिद्ें उज्जाणे तह मसाणवासे वा। 

मिरिगुह गिरिसिहरे वा भीमवर्णे अहव वसिदों वा ॥ ४१॥ 

सवसासत्त तित्थं वचचइदाकृत्तयं च वुत्तेहिं। 

जिणमबर्णं अह वेज्झ॑ जिणमग्गे जिणवरा विंति ॥४२॥ 

पंचमहव्बयजुत्ता पंचिदियसंजया . णिरावेक्खा | 

सज्ञायझाणजुत्ता. मुणिवरवसहा णिईच्छति ॥ ४३॥ 


शुन्यगुहमें, वृक्षेके अधस्तलमें, उद्यानमें, इमशानमें, पहाड़के गुफामें, पहाड़के शिखरपर, 
भयंकर वनमें अथवा वसतिकामें मुनिराज रहते हैं। 


स्वाबीन मुनियोंके निवासरूप तीर्थ, उनके नामके अक्षररूप वचन, उनकी प्रतिमारूप चेत्य, 
प्रतिमाओंकी स्थापनाका आधाररूप आलय और कहे हुए आयतनादिके साथ जिनभवन--अक्ृत्रिम 
जिन चेत्यालय आदिको जिनमार्गमें जिनेन्द्रदेव मुनियोंके लिये वेद्य अर्थात्‌ जानने योग्य पदार्थ कहते 
हैं। पांच महाव्रतोंसे सहित, पाँच इन्द्रियोंको जीतनेवाले, निःस्पृह तथा स्वाध्याय और ध्यानसे 
युक्त श्रेष्ठ मुनि उपयुक्त स्थानोंको निश्चयमें चाहते हैँ॥| ४१-४३ ॥॥ 
गिहगंथमोहमुकका वावीसपरीसहा जियकसाया । 
पावरंभविश्ुकका पव्वज्जञा एरिसा अणिया ॥ ४४॥ 
जो गृहनिवास तथा परिग्रहके मोहसे रहित है, जिसमें बाईस परीषह सहे जाते हैं, कषाय 
जीतो जाती है, और जो पापके आरम्भसे रहित है ऐसी दीक्षा जिनेन्द्रदेवने कही है ॥॥ ४४ ॥॥ 
धणधघण्णवत्थदाणं हिरण्णसयणासणाद्‌ छत्ताईं | 
कुद्द णविरहरहिया पव्वज्जा एरिसा भणिया ॥ ४५॥ 
जो धन धान्य वस्त्रादिके दान, सोना चांदी, शय्या, आसन तथा छत्र आदिके खोटे दानसे 
रहित है। ऐसी दीक्षा कही गई है ॥ ४५ ॥ 
सत्तूमित्तिे य. समा पसंसणिदय अलड्धिलद्धि समा। 
मणकृणए समभावा पव्वज्जा एरिसा मणिया || ४७६॥ 
जो शत्रु और मित्र, प्रशंसा और निन्‍दा, हानि और लाभ, तथा तृण और सुवर्णमें समान 
भाव रखती है ऐसी जिनदोक्षा कहो गई है ॥ ४६ ॥ 
उत्तममज्झिमगेहे. दारिदए॑. ईसरे पिरावेक्खा । 
सब्व॒त्थगिहिदपिंडा पव्वज्जा एरिसा भणिया ॥ ४७७॥ 
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जहाँ उत्तम और मध्यम घरमें, दरिद्र तथा धनवानमें कोई भेद नहीं रहता तथा सब जगह 
आहार ग्रहण किया जाता है ऐसी जिनदोक्षा कहो गईं है ॥ ४७ ॥ 
णिग्गंथा णिर्संगा णिम्माणासा अराय णिद्दोसा । 
णिम्मम णिरहंकारा पव्वज़ंजा एरिसा भणिया ॥४८॥ 
जो परिग्रह रहित है, स्त्रो आदि पर पदार्थके संस्गंसे रहित है, मानकषाय और भोग परि- 
भोगकी आशासे रहित है, राग रहित है, दोष रहित है, ममता रहित है और अहंकार रहित है ऐसी 
जिन दीक्षा कही गई है ॥ ४८ ॥ 
णिण्णेह्य णिल्लोहा णिम्मोह्ा णिव्वियार णिक्कलुसा | 
णिव्मय णिरासभावा पव्वज्जा एरिसा अणिया ॥ ४७९॥ 
जो स्नेहरहित है, लोभरहित है, मोहरहित है, विकाररहित है, कलुपतारहित है, भय- 
रहित है और आशारहित है ऐसो जिन दीक्षा कही गई है ॥ ४० ॥ 
जहजायरूवसरिसा अवलंबवियश्यय णिराउहा संता । 
परकियणिलयणिवासा पव्यज्जा एरिसा भणिया ॥७५०॥ 
जिसमें सदच्योजात वालकके समान नग्न रूप धारण किया जाता है, भुजाएँ नीचे की ओर 
लटकाई जातो हैं जो शस्त्ररहित है, शान्त है और जिसमें दूसरेके द्वारा बनाई हुई वसतिकामें 
निवास किया जाता है ऐसी जिनदीक्षा कही गई है ॥| ५० ॥ 
उवसमखमदसमजुत्ता सरीरसंक्कारवज्जिया रूबखा। 
मयरायदोसरहिया पव्यज्जा एरिसा अणियां ॥ ५१॥ 
जो उपद्म, क्षमा तथा दमसे युक्त है, शरीरके संस्कारसे वर्जित है, रूक्ष है, मद राग एवं 
इसे रहित है ऐसी जिनदीक्षा कही गई है॥ ५१ ॥ 
विचरीयमूढभावा पणइकम्मह णइमिच्छत्ता । 
सम्मत्युण विसुद्धा पच्वज्जा एरिसा सरणिया ॥ ५२॥ 
जिसका मूढभाव दूर हो गया है, जिसमें आठों कम नष्ट हो गये हैं, मिथ्यात्व भाव चष्ट हो 
गया है, और जो सम्यन्दर्शन रूप गुणसे विशुद्ध है ऐसी जिनदीक्षा कही गई है ॥ ५२॥ 
जिणमग्गे पव्यज्जा छहसंहणणेंसु भणिय णिगर्गंथा । 
भावति अव्यपुरिता कम्मक्खयकारणे भणिया ॥५३॥ 
जिनमार्ग में जिनदीक्षा छहों संहनन वालोंके कहो गई है | यह दीक्षा कमे क्षयका कारण बताई 
गईं है। ऐसी दीक्षाकी भव्य पुरुष निरन्तर भावना करते हैं ॥॥ ५३ ॥ 
तिलतुसमत्तणिमित समवाहिरागंथसंगहो णत्थि | 
पच्वज्ज हवह एसा जह सरणिया सब्बदरसीहिं ॥ ५४७॥ 
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जिसमें तिलतुषमात्र बाह्य परिग्रहका संग्रह नहीं है ऐसी जिनदीक्षा सर्वज्ञदेवके द्वारा कही 
गई है॥ ५४ ॥ 
उवसग्गपरिसहसहा णिज्जणदेसे हि णिच्च अत्थेह्ट 
सिलकट्ठे भूमितले सब्वे आरूहइ सब्वत्थ ॥ ५५॥ 
उपसग और परिषहोंको सहन करनेवाले मुनि निरन्तर निर्जन स्थानमें रहते हैं वहाँ भी सर्वत्र 
शिला, काष्ठ या भूमित्तल पर बेठते हैं ॥ ५५ ॥ 
पसुमहिलसंदस्संगं॑ कुसीरूसंगं॑ ण कुणइ विकहाओ | 
सज्ञायजझ्ञाणजुत्ता पव्वज्जा एरिसा मसणिया ॥ ५६॥ 
जिसमें पशु स्त्री लपुंसक और कुशील मनुष्योंका संग नहीं किया जाता, विकथाएँ नहीं कही 
जातीं और सदा स्वाध्याय तथा ध्यानमें लीन रहा जाता है ऐसी जिनदीक्षा कही गई है।॥ ५६॥ 
तववयशुणेहिं सुद्धा संजमसम्मत्त गुणविसुद्धा य । 
सुद्धा शुणेहिं सुद्धा पव्वज्जा एरिसा सणिया ॥५७॥ 
जो तप ब्रत और उत्तर गुणोंप्ते शुद्ध है, संयम, सम्यक्व और मूलगुणोंसे विशुद्ध है, तथा 
दीक्षोचित अन्यगुणोंसे शुद्ध है ऐसी जिनदीक्षा कही गई है ॥ ५७॥ 
एवं आयकत्तणगुणपञज्जता बहुविसुद्धसम्मत्ते | 
णिग्रंथे. जिणमग्गे संखेवेणं जहाखादं ॥ ५८॥ 
इस प्रकार आत्मगुणोंसे परिपूर्ण जिनदीक्षा, अत्यन्त निर्मल सम्यक्त्व सहित, निष्परिगप्रह जिन 
मार्गमें जेसी कही गई है वेसी संक्षेपसे मैंने कही है ॥॥ ५८ ॥ 
झुवत्थं सुद्धत्थ॑ जिणमग्गे जिणवरेहिं जह भ्रणियं । 
भव्वजणवोहणत्थं छक्कायहिदंकरं उत्त ॥ ५९॥ 
जिनेन्द्रदेवने जिन्तमार्गमें शुद्धेके लिये जिस रूपस्थ मार्गका निरूपण किया है, छह कायके 
जीवोंका हित करनेवाल्ा वह मार्ग भव्य जीवोंको समझानेके लिये मैंने कहा है ॥| ५५॥ 
सदृवियारों हुओ भासासुत्तेसु जं॑ जिणे कहियं। 
सो तह कहियं णायं सीसेण य भददबाहुस्स ॥६०॥ 
शब्द विकारसे उत्पन्न हुए भाषासृत्रोंमें श्रीजिनेन्द्रदेवने जो कहा है तथा भद्गवाहुके शिष्यने 
जिसे जाना है वही मार्ग मैंने यहाँ कहा है ॥ ६० ॥ 
वारसअंगवियाणं चउदसपुव्बंगविउलवित्थरणं | 
सुयणाणिमदवाहू गसयशुरू भयवओ जयओ ॥ ६१॥ 
- ढादशाज़ुके जाननेवाले, चौदह पूर्वोका बृहद्‌ विस्तार करनेवाले और व्याख्याकारोंमें प्रधान 
श्रुत॒केवली भगवान्‌ भद्रवाहु जयवन्त होवें॥ ६१ ॥ 
. इस प्रकार वोध पाहुड समाप्त हुआ। . 


सावपाहुंड 
णमिऊण जिणवरिंदे_ णरसुरभवर्णिदवंदिए सिद्धे । 
वोच्छामि भावषपाहुडमदसेसे संजदे. सिरसा ॥ १ ॥ 
चक्रवर्ती इन्द्र तथा धरणेन्द्रसे वन्दित अहंन्तोंको, सिद्धोंकी तथा अवशिष्ट आचार्य उपाध्याय 
और साधुरूप संयतोंको शिरसे नमस्कार कर में भावपाहुड भ्रन्थको कहँँगा ॥ १॥ 
भावों हि पठमलिंगं च ण दव्वलिंगं जाण परमत्थं। 
भावों कारणभूदों गुणदोसाणं जिणा विंति॥२॥ 
निएचयसे भाव, जिनदीक्षाका प्रथम लिझ्ठ है, द्रव्यलिज्भुको तू परमार्थ मत जान, भाव ही 
गुण दोषोंका कारण है ऐसा भी जिनेन्द्रदेव कहते हैं | २॥ 
भावविसुद्धिणिमिंत्त वाहिरगंथस्स कीरए चाओ | 
बाहिरचाओ विहलो अव्मंतरगंथजुत्तरस | ३ ॥ 


भाव शुद्धिके कारण ही वाह्म परिग्रहका त्याग किया जाता है। जो आशभ्यस्तरपरिय्रहसे युक्त ह 
है उसका बाह्मयरिग्रहका त्याग निष्फल है ॥ ३ ॥ 


भावरहिओ ण सिज्झ३ह जद वि तथं चर्‌इ कोडिफीडीओ । 
जम्मंतराइ चहुसो लंवियहत्थोी गलियवथो ॥ ४ ॥ 


भाव रहित जीव यदि करोड़ों जन्म तक अनेक वार हाथ लटका कर तथा बस्त्रोंका त्याग 
कर तपरचरण करे तो भी सिद्ध नहीं होता है ॥ ४ ॥ 


परिणामम्मि असुद्धे गंथे म्ुचेह चाहिरे य जई। 
वाहिरगंथच्चाओ भावविहृणस्स कि. कुणह ॥ ५ || 


यदि कोई यति भाव अशुद्ध रहते हुए वाह्म परिग्रहका त्याग करता है तो भावहोन यत्तिका 
वह वाह्म परिग्रह त्याग क्या कर सकता है ? कुछ नहीं ॥ ५ ॥ 


जाणदि भाव॑ पढस॑ कि ते लिंगेणग भावरहिएण | 
पंथिय शिवपुरिपं्थं जिणउवइडूं पयत्तेण || ६ ॥ 


हे पथिक ! तूँ सर्वप्रथम भावको ही जान, भाव रहित वेषसे तुझे क्या प्रयोजन ? भाव ही 
जिनेन्द्रदेवके द्वारा प्रयत्नपूर्वक शिवपुरीका मार्ग बतलछाया.गया है॥६॥ । 


भावरहिएण सपुरिस अणाइकार अणंतसंसारे । 
गहिउज्झियाईं . बहुसो वाहिरणिग्गंथरूबाईं ॥ ७ ॥ 


: अष्टपाहुड श्प्छ 


:.. है सत्पुरुष | भाव रहित तूं ने अनादि कालसे इस अनन्त संसारमें बाह्मनिग्नेल्थ रूप--द्रव्य 
लिड्भ अनेक बार ग्रहण किये और छोड़े हैं ॥ ७ !॥ | हा 
भीसणणरयगईए तिरियगईए कुदेवमणुगहए | 
पत्तोसि तिव्वदुक्खं भावहि जिणमावणा जीव ॥ < ॥ 


हे जीव | तूँ ने भयंकर नरक गतिमें, तियंज्च गतिमें, नीचदेव और नीच मनुष्यगृतिमें तीत्न 
दुःख प्राप्त किये हैं अतः तूं जिनेन्द्रप्रणीत भावनाका चिन्तवन कर ॥ ८ ॥ 


सत्तमु णरयावासे. दारुणभीसाईं. असहणीयाईं | 
भुत्ताईं सुइरकाल॑ दुक्‍खाई णिरंतरं सहियाईं ॥ ९ ॥ 
है जीव | तू ने सात नरकावासोंमें बहुत काल तक भत्यन्त भयानक और नेः सहने योग्य 
दुःख निरन्तर भोगे तथा सहे हैं ॥ ९ ॥ न्‍ 
खणणुत्तावणवालणवेयणविच्छेयणाणिरोहं च्‌। 
पत्तोसि भावरहिओ तिरियगईए चिरं काल ॥ १ 
है जीव ! भावरहित तू ने तियंबचगतिमें चिरकाल तक खोदा जाना, तंपाया जाना; जलाया 
जाना, हवा किया जाना, तोड़ा जाना और रोका जाना आदिके दुःख प्राप्त किये हैं ॥ १० ॥| 
आभनन्‍तुअसाभासथ सहज सारीरियं च चत्तारि। 
दुक्खाईं मणुयजम्से पत्तोसि अणंतयं काल ॥११॥ 
हे जीव ! तू ने मनुष्य गतिमें तू ने आगन्तुक, मानसिक, साहजिक और शारीरिक ये चार 
प्रकारके दु:ख अनन्त काल तक प्राप्त किये हैं ॥ ११॥ 
सुरणणिलयेसु सुरूछरविओयकाले य .साणसं तिव्बं । 
.... . संपत्तोसि महाजस दुक्खं सुहसावणारहिओ ॥ १५॥ 
' » है महायशके धारक [| तू ने शुभभावनासे रहित होकर स्वर्ग छोकमें देव देवियोंकां विग्योग 
होने पर तीन मानसिक दुःख प्राप्त किया है॥ १२॥ 
कंदप्पपाइयाओ  पंचवि असुदहादिभावणाई य। 
भाऊण दच्यलिंगी पहीणदेवी दिवे जाओ॥१३१॥ 
हे जीव ! तूं द्रव्यलिगी होकर "कांदर्पी आदि पांच अशुभ भावनाओंका चिल्तवन कर, स्वर 
में नीच देव हुआ ॥ १३॥ 
पासत्थभावणाओ . अणाइकालं॑ अणेयवाराओ | 
भाऊण हुई. पत्ती कुमावणामावबीएणहिं ॥ १४॥ 


१. (१) कांदपीं (२) किल्विषकी (३) संमोही (४) दानवी (५) आभियोगकी ये ५ अशुभ भावनाएं है । 
ड३े 


१५७८ कुन्दकुन्द-भारती 
हे जीव ! तुने अनादि कोलसे अनेक वार पाइवंस्थ कुशील, संसक्त, अवसन्न, और मृगचारी 
आदि भावनाओंका चिन्तवनकर खोटी भावनाओंके भावरूप बीजोंसे दुःख प्राप्त किये हैं ॥ १४॥ - 
देवाण गुण विहूई इड़ी प्राहप्प बहुविहं दद्ठ । 
होझण हीणदेवो पत्तो वहुमाणसं दुकक्‍खें ॥ १५॥ - 
हे जीव ! तूने नीच देव होकर अन्य देवोंके गुण विभूति ऋद्धि तथा बहुत प्रकारका 
माहात्म्य देखकर वहुत भारी मानसिक दुःख प्राप्त किया है ॥ १५ ॥ 
चउविह विकहासत्तो मयमत्तो असुहमावपयडत्थों । 
होऊण कुदेव॑ पत्तोति अणेयवाराओ ॥ १६॥ 
हे जीव ! तू चार प्रकारकी विकथाओंमें आसक्त होकर, आठमदोंसे मत्त होकर, और अद्युभभावों 
से स्पष्ट प्रयोजन धारण कर अनेक वार कुदेवपर्याय-भवनत्रिकमें उत्पन्न हुआ है ॥ १६॥ “ 
असुद्दीवीहत्थेद्टि यः कलिमलबहुला हि. गव्भवसहदीहि । 
वसिओसि चिरं काल अणेयन्ृणणीण मुणिपवर ॥ १७॥ 
हे मुनि प्रवर ! तूने अनेक माताओंके अशुद्ध घृणित और पाप रूप म्ंसे मलित गर्भे- 
वसतियोंमें चिरकारू तक निवास किया है ॥ १७॥ 
पीओसि थणच्छीरं अणंत्जम्मंतराइं जणणीणं | 


अण्णण्णाण महाजस सायरसलिला दु अहिययरं ॥१८॥ 
हे महायद के धारक ! तूने अनन्त जन्मोंमें अन्य अन्य माताओोंके स्तनका इतना. अधिक 
दूध पिया है कि वह इकट्ठा किये जाने पर समुद्रके जलसे भी अधिक होगा ॥ १८॥ 


तुद मरणे दुक्खेण अण्णण्णाणं अणेयजणणीणं । 
रुण्णण णयणणीरं सायरसलिला अहिययरं ॥ १९॥ 


है जीव ! तुम्हारे मरने पर दुःखसे रोने वाली भिन्‍न भिन्‍न अनेक माताओंके आंसू समुद्रके 
जलसे भी अधिक होंगे ॥ १९ ॥ 


भवसायरे अणंते छिण्णुज्यियकेसणहरणालट्टी । 
पु जद जइ कोबि जए हवदि य गिरिसमधिया रासी ॥२०॥ 


हे जीव |! इस अनन्त संसार सागरमें तुम्हारे कटे और छोड़े हुए केश, नख, बाल और 
हड्डीको यदि कोई देव इकट्ठा करे तो उसकी राशि मेरुपवतसे भी ऊंची हो जाय ॥ २० ॥ - 


जलथलूसिहिपवर्णवरगिरिसरिदरितरुवणाइं.. सब्वत्तो | 
वसिओ सि चिरं काले तिहुवणमज्झे अणप्पवसों ॥ २१॥ 


है जीव ! तू ने पराधीन होकर तोन छोकके वीच जल, स्थल, अग्नि, वायु, आकाश, पव॑त्त, 
नदी, गुफा, वृक्ष और वन आदि सभी स्थानोंमें चिरकाल तक निवास किया है॥ २१॥ 


अष्टपाहुड श्ष्द् 
गसियाई पुग्गहाईं भ्रुवणोदरवत्तियाइं.. सब्वाहं | 
पत्तोसि तो ण तित्ति पुृणरुबं॑ ताईं झुंजंतो ॥ २२॥ 
है जीव ! तूने लोकके मध्यमें स्थित समस्त पुदुगलोंका भक्षण किया तथा उन्हें बार-बार 
भोगतते हुए भी तृप्ति नहीं हुईं ॥ २२ ॥ 
तिहुयणसलिलं सयलं पीयं तिण्हाये पीडिएण तुमे । 
तोषि ण तिण्हाच्छेओ जाओ चिंतेह भवमह्ण ||२३॥ 
हे जीव ! तूने प्याससे पीड़ित होकर तीन लोकका समस्त जल पी लिया तो भी तेरी प्यासका 
अन्त नहों हुआ | इसलिये तू संसारका नाश करनेवाले रत्नन्रयका चिन्तन कर ॥ २३ ॥ 
गहि उज्डियाईइं म्ुणिवर कलेवराई तुमे अणेयाईं | 
ताणं णत्यि पम्ताणं. अणंतभवसायरे धीर। ॥ २४॥ 


हे मुनोवर ! है धीर ! इस अनन्त संसार सागरमें तुंने जो अनेक शरीर ग्रहण किये तथा छोड़े 
हैं उनका प्रमाण नहीं है ॥ २४॥ 


विसचेयणरत्तक्खयभयसत्थग्गहणसंकिलेसाणं. ै। 
आहारुस्सासाणं.. णिरोहणा खिज्जए आऊ ॥ २५॥। 
हिमजलणसलिलगुरूयरपव्वयतरुरुहणपडणमंगेहिं । 
रसविज्जजोयधारण अणयपसंगेहि विविहेहिं ॥२६॥ 
-इय तिरियमणुयजम्से सुइरं उवचज्जियण बहुवारं। 
अवमिच्चुमहादुब्ख॑ तिव्य॑ पत्तोसि त॑ मित्त ॥२७॥ 
विप, वेदना, रक्तक्षय, भय, दास्त्रग्रहण, संक्‍्लेश, आहारनिरोध, श्वासोच्छवासनिरोध, बफें, 
. अग्नि, पानी, बढ़े पर्वत अथवा वृक्ष पर चढ़ते समय गिरना, शरीरका भंग, रसविद्याके प्रयोगसे और 
अन्यायके विविध प्रस॒द्भोंसे आयुका क्षय होता है। हे मित्र! इस प्रकार तियंञच और मनुष्यगतिमें 
उत्पन्न होकर चिरकालसे अनेक बार अकाल मृत्युका अत्यन्त तीन महादुःख तूने प्राप्त - 
किया है ॥ २५-२७ ॥ 
छत्तीस॑ तिण्णिसया छावट्टिसहस्सवारमरणाणि । 
अंतोप्नह त्तमज्जे पत्तोसि णिसोयवासस्सि ॥ २८॥ 
है जीव ! तूने निगोदवास में अत््तमुंहर्तके भीतर छयासठ हजार तीच सौ छत्तीस बार मरण 
प्राप्त किया है ॥॥ २८ ॥ 
वियलिंदिणः असीदी . सट्टी चालीससेव जाणेह | 
पंचिंदियचउवीसं . खुदभवंतो मुहत्तरस ॥| २९॥ 


२६० कुन्दकुन्द-भा रती 
हे जीव ! ऊपर जो अन्तमुंहतंके क्षुद्रभव वतलाये हैं उनमें ह्ीन्द्रियोंके ८०, त्रीन्द्रियोंके ६०, 
चतुरिन्द्रियोंके ४० और पज्चेन्द्रियोंके २४ भव होते हैं ऐसा तू जान ॥ २५॥ 
रयणत्तये अलड्धे एवं भमिओसि दीहसंसारे | 
इय जिणवरेहिं मणिओ त॑ रयणत्तय समायरह | ३०॥ 
हे जीव ! इस प्रकार रत्नत्रय प्राप्त न होनेसे तुने इस दीर्घसंसारमें भ्रमण किया है इसलिये तू 
रत्नत्रयका आचरण कर ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है ॥ ३० ॥' 
: अप्पा अप्पम्मि रओ सम्साइड्टी हवेइ फुड जीवो। 
जाणइ तं॑ सण्णाणं चरदिह चारित्तमग्गुत्ति ॥ ३१॥ 
आत्मा आत्मामें छीन होता है यह सम्यग्दर्शन है, जीव उस भात्माको जानता है यह 
सम्यग्ज्ञान है तथा उसी आत्मामें चरण करता है यह चारित्र है॥ ३१ ॥ 
अण्णे कुमरणमरणं  अणेयजम्मंतराइं मरिओसि । 
भांवहि,. सुमरणमरणं जरमरणविणासणं जीव || ३२॥। 
हे जीव ! तु अन्य अनेक जन्मोंमें कुमरणमरणसे मृत्युको- प्राप्त हुआ है अत: अब जरा मरणका 
विनाश करनेवाले सुमरण मरणका चिल्तन कर ॥ ३२॥। 
सो णत्थि दव्वसवणों परमाणुपमाणमेचओ णिलओ। 
जत्थ ण जाओ ण मओ तियलोयप्माणिओ सब्बों ॥३३॥ 
तीन छोक प्रमाण इस समस्त लोकाकाशमें ऐसा परमाणु मात्र भो स्थान नहीं है जहाँ कि 
द्रव्यलिज्धी मुनि न उत्पन्न हुआ हो और न मरा हो ॥ ३३ ॥ 
कालमणंतं जीवो जम्मजरामरणपीडिओ हदुकक्‍्खं | 
जिणलिंगेग वि पत्तो परंपरांभावरहिएण ॥ ३४॥ 
: : क्चाय॑ परम्परासे उपदिष्ट भावलिज्ध रहित द्रव्य छिज के द्वारा भी इस जीवने अनन्तकाल- 
तक जन्म जरा मरणसे पीड़ित हो दुःख ही प्राप्त किया है॥ ३४ ॥ 3. 
पडिदेससमयपुर्गलआउगपरिणामणामकालट । 
गहिउज्ञियाइं चहुसो अणंतमवसायरे  जीवो ॥ ३५॥। 


अनन्त संसार सागर के बीच इस जीवतने प्रत्येक देह, प्रत्येक समय, प्रत्येक पुद्गल, भ्रत्येक 
आयु, प्रत्येक रागादि भाव, प्रत्येक चामादि कर्म तथा उत्सपिणी आदि कालमें स्थित अनन्त शरीरों- 
को अनेक वार ग्रहण किया और छोड़ा ॥ ३५ ॥ कफ 


तेयाला:. तिण्णिसया रज्जूणं लोयखेचपरिमाणं । 
:मत्तणइपएसा जत्थ ण हछुरुढुल्लियो जीवों ॥ ३६॥ 


अष्टपाहुड ह ई६ई( 
३४३ राजू प्रमाण छोक क्षेत्रमें आठ मध्यप्रदेशोंकी छोड़कर ऐसा कोई प्रदेश नहीं जहाँ 
इस जीवने भ्रमण न किया हो ॥ ३६॥ है 
एक्केक्केंगुलिवाही छण्णवदी होंति जाणमणुयाणं । 
अक्सेसे य. सरीरे. रोया भण कित्तिया - भणिया ॥ ३७॥ 
मनुष्य शरीरके एक-एक अज्ुल प्रदेशमें जब छिपानवे-छियानवे रोग होते हैं तब शेष॑ समस्त 
शरीरमें कितने-कितने रोग कहे जा सकते हैं हे जोव.! यह तूं जान ॥ ३७ ॥ । 
ते रोया विय सयला सहिया ते परवसेण पुव्वभवे । 
एवं सहसि महाजस क्रिंवा बहुएहि लविएहिं। ३८॥ 
है महायशके घारक जीव | तू ने वे सब दुःख पूर्वभवर्में परवश होकर सहे हैं और अब इस 
प्रकार संह रहा है अधिक कहनेसे क्या ?॥ ३८ ॥ 
पिचंतमुत्तफेफसकालिज्जयरुहिरखरिस... किमिजाले | 
उयरे वर्सिओसि . चिरं नवदसंमासेदिं पच्तेहिं | ३२९॥ 
है जीव ! तू ने पित्त, आंत, मूत्र, फुप्फुस, जिगर, रुधिर, खारिस और कीड़ोंके समूहसे भरे 
हुए माताके उदरमें अनन्तवार नौ-नो, दश-दश मास तक निवास किया है ॥ ३९ ॥ 
दियसंगट्टियमसणं आद्यारिय सायश्ुत्रगण्णांते | 
छद्दिखरिसाणमज्झे जठरे वसिओसि जणणीए || ४० ॥ 
है जीव ! तूने माताके पेटमें दांतोंके संगमें स्थित तथा माताके खानेके बाद उसके खाये 
हुए अन्नको खाकर वमत ओर * खरिसके बीच निवास किया है ॥| ४० ॥ पा 
सिसुकाले य. अमाणे असुईमज्ञम्मि लोलिओसि तुम | 
असुई असिआ बहुसो मुणिवर बालत्तपत्तेण ॥ ४१॥ 
हे मुनिश्रेष्ठ ! तू अज्ञानपूर्ण वाल्य अवस्थामें अपवित्र स्थानमें लोटा है तथा बालकपनके 
कारण अनेक वार तूं अपवित्र वस्तुओंको खा चुका है ॥ ४१ ॥ । ए 
मंसड्िसुक्कसोणियपित्तंतसक्त कुणिमदुरगंधघ॑ | 
खरिसिवसपृयखिव्मिसभरियं चिंतेहि देहउंड ॥ ४२॥ 
है जीव ! तू इस शरीररूपी घड़ेका चिन्तन कर जो मांस हड्डी वीर्य रुधिर पित्त आंतसे 
झरती हुई मुर्देके समान दुर्गन्‍्धसे सहित है तथा खरिस चर्वी पीप आदि अपविन्र वस्तुओंसे भरा 
हुआ है ॥ ४२॥ 
भाववियुत्तो मुत्तों णय मुत्तो बंधवाईमित्तेण। 
इय भाविऊण उज्सु . गंथं अब्मंतरं घीर ॥ ४३॥ 
१. वितता पके रुविरसे मिले हुएं कफको. खरिस कहते हैं . 


बन 


रश२ कुन्दकुन्द-भारती 
जो रागादिभावोंसे मुक्त हैं वास्तव में वहो मुक्त है, जो केवल बान्धव आदिसे मुक्त है वह 
मुक्त नहीं है। ऐसा विचारकर है धीर वीर [ तूं अन्तरज्भ परिग्रहका त्याग कर ॥ ४३॥ 
देहादिचत्तसंगोी. माणकसाएण कलुसिओ धीर। 
अचावणेण आदो बाहुबली कित्तियं काल ॥ ४४॥ 
हे धीर मुनि ! देहादिके सम्बन्धसे रहित किन्तु मान कषायसे कलुषित बाहुबली स्वामी 
कितने समय तक भातापन योगसे स्थित रहे थे ? 
भावार्थ--यद्यपि बाहुबली स्वामी शरीरादिसे विरक्त होकर आतापनसे विराजमान थे परल्तु 
में भरतकी भूमिमें खड़ा हूँ इस प्रकार सुक्ष्म मान विद्यमान रहनेसे. केवलज्ञान प्राप्त नहीं कर 
सके थे । जब उनके हृदयसे उक्त प्रकारका मान दूर हो गया था तभी उन्हें केवलज्ञान प्राप्त हुआ 
था | इसमे यह सिद्ध होता है कि अन्तरड्भकी उज्ज्वलूताके विना केवल बाह्य त्यागसे कुछ नहीं 
होता ॥ ४४॥ 
महुपिंगो णाय ग्ुणी देहा हारादिचत्तवावारों | 
सवणत्तणं ण पत्तो नियाणमित्तेण भवियणुय ॥ ४५॥ 
हे भव्य जीवोंके द्वारा नमस्क्ृत मुनि ! शरीर तथा आहार आदि व्यापारका त्याग करनेवाले 
मधुपिज्भ नामक मुनि निदानमात्रसे श्रमणपनेको प्राप्त नहीं हुए थे | ४५॥| 
अण्णं च वसिट्ृम्रणी पत्तो हुक्खं णियाणदोसेण | 
सो णत्थि वासठाणो जत्थ ण ढुरुढुल्लिओ जीवो ॥४६॥ 
ओर भी एक वशिष्ठ मुनि निदान मात्रसे दुःखको प्राप्त हुए थे। लोकमें वह निवास स्थान 
नहीं है जहाँ इस जीवने भ्रमण न किया हो ॥ ४६ ॥ 
सो णत्थि त॑ पएसो चउरासीलक्खजोणिवासम्मि | 
भावषिरओ वि सवणो जत्थ ण हुरुदुल्लिओ जीवो ॥ ४७॥ 
है जीव ! चौरासी लाख योनिके निवासमें वह एक भी प्रदेश नहीं है जहाँ अन्यकी बात 
जाने दो भाव रहित साधुने भी भ्रमण न किया हो॥ ४७॥ 
भावेण होह लिंगी ण हु हिंगी होइ दव्यमित्तेण | 
तम्हा कुणिज्ज भाष॑ कि कीरइ दव्वलिंगेण ॥ ४८॥ 
मुनि, भावसे ही जिनलिज्जी होता है, द्रव्यमात्रसे जिनलिज्धी नहीं होता इसलिये भाव- 
लिज्ध ही धारण करो, द्रव्युलिज्भसे क्या काम सिद्ध होता है ? ॥| ४८ ॥ 
दण्डअणयरं सयल डहिओ अव्मतरेण दोसेण | 
जिणलिंगेण वि बाहू पडिओ सो रउरवे णरये ॥४९॥ 


बाहुमुनि जिनलिज्भसे सहित होनेपर भी अन्तरजझ्भके दोषसे दण्डक नामक समस्त नगरको 
जलाकर रौरव नामक नरकमें उत्पन्नमें हुआ था ॥ ४९ ॥| 


' अंष्टेपाहुडं १६३ 
अवरो वि दव्वसवणो दंसणवरणाणचरणपब्भद्टी । 
दीवायणुत्ि णामोी अणंतसंसारिओ जाओ || ५०॥ 
और भी एक हेपायन नामक द्रव्यलिज्धी श्रमण सम्यग्दर्शन सम्यर्ज्ञान और सम्यक- 
चारित्रसे भ्रष्ट होकर अनन्तसंसारी हुआ ॥ ५० ॥ 
भावसमणो य धीरो जुबईजणवेड़िओ विसुद्धमई | 
णासेण सिवकुमारो. परीत्तसंसारिओ जादो ॥५१॥ 
भावलिंगका धारक धीर वीर शिवकुमार नामका मुनि, युवतिजनोंसे परिवृत होकर भी 
विशुद्ध हृदय बना रहा इसीलिये संसार समुद्रसे पार हुआ ॥ ५१॥ 
अंगाईं दस य दुण्णि य चउदसपुच्बाइं सयलसुयणाणं । 
पढिओ अ भव्वसेणी ण भावश्षवणत्तणं पत्तो ॥५२॥ 
भव्यसेन नामक मुनिने बारह अज्भु और चोदह पूर्व रूप समस्त श्रुतज्ञानको पढ़ लिया तो 
भी वह भावश्रवणपनेको प्राप्त नहीं हुआ ॥ ५२॥ 
तुसमासं घोसंतो भावविसुद्धो महाणुभावो य। 
णामेण य सिचभई केबछणाणी फु्ड जाओ ॥५३॥ 
यह बात स्व प्रसिद्ध है कि विशुद्धभावोंके धारक और अत्यन्त प्रभावसे युक्त शिवभूति मुनि 
तुषमाष' पदको घोकते हुए--प्राद करते हुए केवलज्ञानी हो गये ॥ ५३ ॥ 
भावेण होह णग्गो वाहिरलिंगेण कि च णग्गेण | 
कम्मपयडीयणियरं णासई भावेण दब्वेण ॥ ५४॥ 
भावसे ही निम्न॑न्थरूप सार्थक होता है केवल बाह्यलिद्भुरूप नग्न मुद्रासे क्या प्रयोजन है ? 
कर्म प्रकृतियोंका समुदाय भावसहित द्रव्य लिज़ूसे ही नष्ट होता है ॥ ५४ ॥ 
णगत्तणं अकज्ज॑ भावणरहियं जिणेद्दिं पण्णत्तं । 
इय णाऊण य णिच्च॑ भाविज्जहि अप्पयं धीर ॥५५॥ 
जिनेन्द्र भगवानने भावरहित नग्नताको व्यर्थ कहा है ऐसा जानकर है धीर ! सदा आत्माकी 
भावना कर ॥ ५५ ॥| 
देहादिसंगरहिओ . साणकसाएहिं. सयलपरिचत्तो । 
अप्पा अप्पम्सि रओ स भावलिंगी हवे साहू ॥५६॥ 


जो शरीरादि परिग्रहसे रहित है, मान कषायसे सबश्रकार मुक्त है और जिसका आत्मा 
आत्मामें रत रहता है वह साधु भावलिज्भी है॥ ५६॥। 
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ममत्ति परिवज्जामि निम्ममत्तिमुवद्ठिदोी । 
' आलंबणं च मे आदा अवसेसाईं बोसरे ॥ ७७ ॥ 
भावलिज्ी मुनि विचार करता है कि में निमंमत्वभावको प्राप्त होकर ममता वुद्धिको छोड़ता 
हूं और आत्मा ही मेरा आलम्बन है इसलिये अन्य समस्त पदार्थोको छोड़ता हूँ ॥ ५७ ॥। 
आदा खु मज्झ णाणे आदा मे दंसणे चरितते य । 
आदा पच्चक्खाणे आदा में संबरे जोगे॥५८॥ 
निरचयसे मेरे ज्ञानमें भात्मा है, दर्शन और चारिज्रमें आत्मा है, प्रत्याख्यानमें आत्मा है, संवर 
और योगमें भात्मा है ॥ ५८ || 
एगो से सरसदो अप्पा णाणदंसणलक्खणों। 
सेसा में वाहिरा भावा सब्बे संजोगलक्खणा ॥ ५९॥ 
नित्य तथा ज्ञान दर्शन लक्षणवांल्ता एक आत्मा ही मेरा है उसके सिवाय पर द्रव्यके संयोगसे 
होनेवाले समस्त भाव वाह्म हैं--मुझसे पृथक हैं ॥। ५९ ॥ | 
भाषेह भावसुद्धं अप्पा सुविसुद्धणिम्मल॑ चेव । 
लहु चउगइ चइऊुणं जद इच्छसि सासयं सुक्खे ॥६०॥ 
हे भव्य जीवो | यदि तुम शीघ्र ही चतुर्गंतिको छोड़कर अवित्ताशी सुखकी इच्छा करते हो 
तो शुद्ध भावोंके द्वारा अत्यन्त पवित्र और निर्मेछ आत्माकी ही भावना करो ॥ ६० ॥ 
जो जीवो भावषंतो जीवसहाबं॑ सुझावसंजुत्तो | 
सो जरमरणविणासं कुडइ फु्ड रूहइ णिव्वाणं ॥ ६१ ॥ 
जो जीव, अच्छे भावोंसे सहित होकर आत्माके स्वभावका चिन्तन करता है वह जरामरणका 
विनाश करता और निरचय ही निर्वाणको प्राप्त होता है ॥ ६१ ॥ . 
जीवो जिणपण्णत्तो णाणसहाओं य चेयणासहिओ | 
सो जीवों णायच्वो, कम्मक्खयकारणणिमित्तो )|६२॥ 
जीव ज्ञानस्वभाववाला तथा चेतना सहित है ऐसा जिनेन्द्र भगवानने कहा है। वह जीव ही 
कर्मक्षयका कारण जानना चाहिये ॥ ६२॥ - 
जेंसिं जीवसहावों णत्यि अभावों य सब्बहा तत्थ | 
ते होंति भिण्णदेहा सिद्धा वचिगोयरमंतरीदा ॥६३॥ 


जिन्तके मनमें जीवका सद्भाव है, उसका सर्वंथा अभाव नहीं है वे शरोरसे भिन्न तथा वचनके 
विजय से परे सिद्ध होते हैं ॥ ६३ ॥ * 


दर अरससरूवमर्गंध॑ अव्यत्त . चेयणाशुणमसहं | 
जाणमलिंगग्गहणं जीवमणि हिट्ठ संठाणं ॥ ६४ ॥। 


अष्टिपांहुर्ड . २६५ 
जो रस रहित है, रूप रहित है, गन्ध रहित है, अव्यक्त है,-चेतना गुणसे युक्त है, शब्द रहित 
है, इन्द्रियोंके द्वारा अग्राह्म है, और आकार रहित है उसे जीव जान ॥| ६४ ॥ 
भावहि. पंचपयारं णाणं अण्णाणणासणं सिम्धं । 
भावणमावियसहिओ  द्विसिवसुहभायणो. होइ ॥ ६५॥ 


हे जीव ! तू अज्ञानका नाश करनेवाले पाँच प्रकारके ज्ञानका शीघ्र ही नाश कर। क्योंकि 
ज्ञानभावचासे सहित जीव स्वर्ग और मोक्षके सुखका पात्र होती है॥ ६५ ॥ 


पदढिएणवि कि कीरइ किंवा सुणिएण भावरहिएण । 
भावों कारणभूदो सायारणयारभूदाणं ॥ ६६॥ 


भावरहित पढ़ने अथवा भाव रहित सुननेसे क्या होता है ? यथार्थमें भाव ही गृहस्थपने और 
मुनिपनेका कारण है ॥ ६६॥ ; 


दव्वेण सयलूणग्गा सारयतिरिया य सयलसधाया | 
परिणामेण असुद्धा ण भावसवणत्तणं पत्ता ॥ ६७॥ 


द्रव्य रूपसे सभी नग्न रहते हैं । नारकी और तिय॑ज्चोंका समुदाय भी नग्न रहता है परन्तु 
परिणामोंसे अश्ुुद्ध होनेके कारण भाव मुनिपनेको प्राप्त नहीं होते ॥ ६७ ॥ 


णग्गो पावह . दुक्ख॑ णग्गो संसारसायरे भमई। 
णगगो ण लहदइ बोहिं जिणभावणवज्जियं सुइरं ॥३६८॥ 


जो नग्त जिन भगवानकी भावनासे रहित है वह दीघेकाल तक दुःख पाता है, संसार सागरमें 
भ्रमण करता है और रत्नत्रयको नहीं प्राप्त करता है॥। ६८ ॥ 


अयसाण भायणेण य किंते णग्गेण पावमलिणेण | 
पेसुण्णहासमच्छरमायाबहुलेण सवर्णण ॥ ६९॥ 
है जीव ! तुझे उस नग्न मुनिपनेसे क्या प्रयोजन ? जो कि अपयशका पात्र है, पापसे मलिन 
है, पेशुन्य, हास्य, मात्सय॑ और मायासे परिपुर्ण है ॥ ६० ॥ 
पयडहिं. जिणवरलिंगं॑_ अब्मितरभावदोसपरिसुद्धो । 
भावमलेण ये जीवो बाहिरसंगम्मि मयलियई ॥७०॥ 
हे जीव ! तूं अन्तरज्भ भावके दोषोंसे शुद्ध होकर जिन्मुद्राको प्रकट कर--धारण कर । क्योंकि 
भाव दोषसे दूषित जीव बाह्य परिग्रहके संगमें अपने आपको मलिन कर लेता है॥ ७० ॥ 
धम्मम्मि णिप्पवासो दोसावासो य इच्छुफुल्लसमों । 
णिप्फलणिग्युगयारो णउसवणो.. णग्गरूवेण ॥ ७१॥ 


जो धर्मसे प्रवास करता है--धर्मसे दूर रहता है,. जिसमें दोषोंका आवास रहता हैं और जो 
३४ 
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ईखके फलके समान निष्फछ तथा निगुंंण रहता है वह नग्नरूपमें रहनेवाला नट श्रमण है--साधु 
नहीं नट है ॥ ७१॥ 

जे रायसंगजत्ता जिणभावणरद्दियदव्यणिग्गंथा | ेृ 

ण लहंति ते समाहिं वोहिं जिणसासणे विसले ॥ ७२॥ 


जो म॒नि राग रूप परिग्रहसे युक्त हैं और जिनभावनासे रहित केवल वाह्यरूपमें निम्नेन्थ हैं-- 
नग्न हैं वे पवित्र जिनशासनमें समाधि और वबोधि--रत्नत्रयको नहीं पाते हैं | ७२ ॥ 


भावेण होह णग्गो मिच्छत्ताई ये दोस चइऊणं। 
पच्छा दब्वेण म्गी पयडदि लिंगं जिणाणाएं ॥ ७३॥ 
मुन्ति पहले मिथ्यात्व आदि दोषोंको छोड़कर भावसे--अन्तरज्भसे नग्न होता है और पीछे 
जिनेन्द्र भगवान्‌की आज्ञासे वाह्यलिज्भ--बाह्य वेषको प्रकट करता है ॥ ७३ ॥॥ 
भावों वि दिव्वसिवसुक्वभायणो भाववज्जिओ सवणो | 
कम्ममलमलिणचित्तो तिरियाल्यभायणो. पावो ॥७४॥ 
भाव ही इस जीवको स्वर्ग और मोक्षके सुखका पात्र वनाता है। जो मुनि भावसे रहित है 
वह कर्मझूपी मैलसे मलिन चित्र तिय॑ज्न्चगतिका पात्र तथा पापी है ॥ ७४॥ 
खयरामरमणुयकरंजलिमाराहिं च संथुया बिउला | 
चककहररायलूच्छी लब्भदइ वोही सुमावेण ॥ ७५॥ 
उत्तमभावके द्वारा, विद्याधरदेव तथा मनुष्योंके हाथोंकी अठ्जलिसे स्तुत बहुत बड़ी चक्रवर्ती 
राजाकी लक्ष्मी और रत्नत्रयरूप सम्पत्ति प्राप्त होती है॥ ७५ ॥ 
भाव॑ तिविहपयारं॑ सुहासुह सुद्धमेंच णायव्वं । 
असुहं॑ च अइरुदं सुहधम्मं॑ जिणवरिंदेहिं ॥७६॥ 
भाव तोन प्रकारके जानना चाहिये--शुभ, अशुभ और शुद्ध | इनमें आतं और रौद्रको अशुभ 
तथा धर्म ध्यानकोी शुभ जानना चाहिये । ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है ।। ७६ ॥ 
सुद्धं छुद्धसहाव॑ अप्या अप्पम्मि त॑ं च णायच्वं । 
इृदि जिणवरेहिं भ्णियं ज॑ सेयं त॑ समायरह ॥ ७७॥ 
शुद्ध स्वभाववाला आत्मा शुद्ध भाव है, वह आत्मा आत्मामें हो लोन रहता है ऐसा जिनेनद्र 
भगवाचूने कहा है। इन तोन भावोंमें जो श्रेष्ठ हो उसका आचरण कर ॥ ७७॥ 
पयलियमाणक्साओ . पयलियमिच्छत्तमोहसमचित्तो । 
पावद तिहुवणसारं_ बोही जिणसासणें जीवो ॥ ७८॥ 
जिसका मान कषाय पूर्ण रूपसे नष्ट हो गया है तथा मिथ्यात्व और चांरित्र मोहके नष्ट 
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होनेसे जिसका चित्त इष्ट अनिष्ट विषयोंमें समरूप रहता है ऐसा जोव ही जिनशासनमें त्रिलोकश्रेष्ठ 
रत्नन्नयको प्राप्त करता है ॥ ७८॥ 


विसयविरतो सबवणो छदसवरकारणाइं भाऊण। 
तित्थयरणामकम्स॑ बंधद अइरेण .  कालेण ॥७९॥ 
विषयोंसे विरक्त रहनेवाला साधु सोलह कारण भावनाओंका चिन्तवन कर थोड़े ही समयमें 
तीर्थंकर प्रकृतिका बन्ध करता है ॥ ७९ | 
बारसविहतवयरणं तेरसकिरियाउ भावतिविहेण | 
धरहि,. मणमत्तदुरियं णाणांकुसएण मुणिपवर ॥ ८०॥ 
हे मुनिश्रेष्ठ ! तू बारह प्रकारका तपश्चरण और तेरह प्रकारकी क्रियाओंका मत वचन कायसे 
चिन्तन कर तथा मनरूपी मत्त हाथीको ज्ञानरूपी अंकुशसे वश कर ॥ ८० ॥ 
पंचविहचेलचायं खिदिसयणं दुषिहसंजमं॑ भिक्खू | 
भाव -. भावियपुव्य॑ जिणलिंगं॑ णिम्मलं सुद्धं ॥ ८१॥ 
जहाँ पाँच प्रकारके वस्त्रोंका त्याग किया जाता है, जमीन पर सोया जाता है, दो प्रकारका 
संयम धारण किया जाता है, भिक्षासे भोजन किया जाता है, और पहले आत्माके शुद्ध भावोंका 
विचार किया जाता है वह निर्मल जिनलिज्ध है ॥ ८१॥ 
जह रयणाणं पवर वज्जं जह तरुगणाण गशोसीरं | 
तहधम्माणं पवरं जिणधम्म॑ भसाविभवसहणं ॥| ८२॥ 


जिस प्रकार रत्नोंमें हरा और वक्षोंके समूहमें चन्दन सर्वश्रेष्ठ है उसी प्रकार समस्त धर्मोमें 
संसारको नष्ट करनेवाला जिनधर्म सर्वश्रेष्ठ है ऐसा तू चिन्तवन कर || ८२॥ 


प्यादिसु वयसहियं पुण्णं हि जिणेहिं सासणे भणियं | 
मोहक्खोहविहीणी परिणामों अप्पणो धम्मो ॥<८३॥ 


पुृजा आदि शुभक्रियाओं में त्रत सहित जो प्रवृत्ति है वह पुण्य है तथा मोह और क्षोभसे रहित 
आत्माका जो भाव है वह धर्म है ऐसा जिनशासनमें जिनेन्द्रभगवानने कहा है।। ८३ ॥ 


सदृहृदि य पत्तेदि य रांचेदि य तह पुणो वि फासेदि | 
पुण्णं भोयणिमित्तं ण॒ हु सो कम्मक्खयणिमित्त ॥ ८४॥ 
जो मुनि पुण्यका श्रद्धान करता है, प्रतीति करता है, उसे अच्छा समझता है ओर बार-बार 
उसे घधोरण करता है उसका यह सब कार्य भोगका ही कारण है, कर्मो के क्षयका कारण नहीं है ॥८४॥ 
अप्पा अप्पम्मि रओ रायादिसु सयलदोसपरिचत्तो । 
संसारतरणहेइ धम्मोत्ति जिणेहि. णिदिट्ठं ॥|८५॥ 
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रागादि समस्त दोषोंसे रहित होकर जो आत्मा आत्मस्वरूपमें लीन होता है वह संसार 
समुद्रसे पार होनेका कारण धर्म है ऐसा श्रीजिनेन्द्रदेवने कहा है।॥ ८५ ॥ 
अह पुण अप्पा णिच्छदि पुण्णाईं करेदि णिरवसेसाईं । 
तह वि ण पावदि सिद्धि संसारत्थो पुणो भणिदों ॥ ८६॥ 
जो मनुष्य आत्माकी इच्छा नहीं करता--आत्मस्वरूपकी प्रतीति नहीं करता वह भले ही 
समस्त प्रण्य क्रियाओंको करता हो तो भी सिद्धिको प्राप्त नहीं होता है। वह संतारी ही कहा 
गया है॥ ८६॥ 
एएण कारणेण य तं॑ अप्पा सहहेह तिविहेण | 
जेण य लभेह मोकक्‍्खं त॑ जाणिज्जह पयत्तेण ॥ ८७॥ ' 
इस कारण तुम मनन, वचन, कायसे उस आत्माका श्रद्धान करो और यत्नपूर्वक उसे जानो 
जिससे कि मोक्ष प्राप्त कर सको ॥ ८७॥ 
मच्छो वि सालिसिक्थो असुद्धभावों गओ महाणरयं । 
इय णाउं अप्पाणं भावह जिणभावणं णिच्च ॥ ८<4॥ 
अशुद्ध भावोंका धारक शालिसिक्थ नामका मच्छ सातवें नरक गया ऐसा जान कर हे-मुनि ! 
तूं निरन्तर आत्मामें जिनदेवकी भावना कर || ८८ ॥ ह 
वाहिरसंगच्चाओ . गिरिसरिदरिकंदराइ आवासो | 
सयली णाणज्झयणो णिरत्थओो भावरहियाणं ॥ ८९॥ 
भावरहित मुनियोंका बाह्य परिग्रहका त्याग, पर्वत, नदी, गुफा, खोह आदिमें निवास और 
ज्ञानके लिये शास्त्रोंका अध्ययन यह सब व्यथ है ।। ८९॥ 
भंजसु इंदियसेणं भंजसु मणोमक्कर्ड पयत्तेण । 
सा जणरंजणकरणं बाहिरवयवेस त॑ कुणसु ॥९०॥ 
तू इन्द्रिय रूपी सेनाको भंग कर, और मनरूपी बन्दरको प्रयत्नपुवंक वश कर। हे बाह्यव्नतके 
वेषको धारण करनेवाले | तू लोगोंको प्रसन्न करनेवाले कार्य मत कर ॥| ९०॥ 
'णवणोकसायवग्गं मिच्छत॑ चयसु भावसुद्रीए । 
चेइयपवयणगुरूणं... करेह्टि.. भत्ति जिणाणाएं ॥९१॥ 
हे मुनि | तू भावोंकी शुद्धि नव नोकषायोंके समूहको तथा मिथ्यात्वको छोड़ और 
जिनेन्द्रदेवकी आज्ञानुसार चैत्य, प्रवचन एवं गुरुओंको भक्ति कर ॥ ९१ ॥ 
तित्थयरमासियत्थं गणधघरदेवेहिं. गंथियं सम्म॑ । 
भार अगुदिणु अतुल विशुद्धभावेग सुयणाणं ॥९२॥ 
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जिसका अथ॑ तीर्थंकर भगवान्‌के द्वारा कहा गया है तथा गणधरदेवने जिसकी सम्यक्‌ प्रकारसे 
ग्रल्थ रचना की है, उस अनुपम श्रुतज्ञानका तू विशुद्धभावसे प्रतिदिन चिन्तन कर | ९२॥ 
पाऊण  णाणसलिलं. णिम्महतिसडाहसोसउम्मुक्का । 
हुंति सिवालयवासी तिहुवणचूडामणी सिद्धा ॥९३॥ 
हे जीव ! मुनिगण, ज्ञानरूपी जल पीकर दुदंम्य तृष्णारूपी प्यासकी दाह और शोषण क्रियासे 
रहित होकर मोक्ष महलूमें निवास करनेवाले और तीनलोकके चूडामणि सिद्ध परमेष्ठी होते हैं।। ५३ ॥ 
दस दस दो सुप्रीसह सहृदि सुणी सयलकाल काएण | 
सुत्तेणे अप्पमत्तोी संजमघादं पयुत्तण ॥९४॥ 
हे मुनि ! तूं जिनागमके अनुसार प्रमादरहित होकर तथा संयमके घातको छोड़कर दरीरसे 
सदा बाईस परीषहोंको सह ॥ ९४ ॥। 
जह पत्थरो ण भिज्जद परिष्ठिओ दीहकाल्मुदएण | 
तह साहू वि ण भिज्जदइ उवसग्गपरीसहेहिंतो ॥ ९५॥ 
जिस प्रकार पत्थर दीघंकालतक पानीमें स्थित रहकर भी खण्डित नहीं होता है उसी प्रकार 
उपसर्ग और परिषहोंसे साधु भी खण्डित नहीं होता--विचलित नहीं होता ॥ ९५ ॥ 
भावहि अणुवेक्खाओ अबरे पणवीसभावणा भावि। 
भावरहिएण कि पुण बाहिरलिंगेण कायव्यं ॥९६॥ 
हे मुनि! तूं अनित्यत्वादि बारह अनुप्रेक्षाओं तथा पाँचमहात्रतोंकी पच्चीस भावनाओंका 
चिन्तवन कर। भावरहित बाह्मयलिज्भिसे क्या काम सिद्ध होता है ?॥ ९६॥। 
सव्वपिरओ वि भावहि णव य पयत्थाईं सत्त तच्चाईं | 
जीवसमासाइं. झगुणी चउदसगुणठाणणामाईं ॥९७॥ 
हे मुनि | यद्यपि तूँ सव॑ विरत है तो भी नौ पदार्थ, सात तत्त्व, चौदह जीव समास और चौदह 
गुणस्थानोंका चिन्तन कर ॥ ९७॥। 


णहविहृबंध॑ पयडहि अब्बं॑ दसविहं पमोत्तण | 
मेहुणसण्णासत्तो भमियोसि भवण्णवे. भीसे ॥ ९८॥ 
है मुनि | तूं दसप्रकारके अन्नह्मका त्याग कर नव प्रकारके ब्रह्मचयंको प्रकट कर क्योंकि 
मेथुनसंज्ञामें आसक्त होकर ही तू इस मयंकर संसार समुद्रमें भ्रमण कर रहा है ॥ ५८ ॥ 
भावसहिदो य झुणिणो पावह आराहणाचउक्कं च । 
भावरहिदों य झुणिवर भमइई चिरं दीहसंसारे ॥ ९९॥ 
है मुनिवर ! भावसहित मुनिनाथ ही चार आराधनाओंको पाता है तथा भावरहित मृनि 
चिरकाल तक दीघ॑संसारमें भ्रमण करता रहता है ॥ ९९॥ 


१७० कुन्दकुन्द-भारती 


पावंति भावसवणा कल्लाणपरंपराइईं सोक्खाई | 
दुब्खाईं दव्यसवणा . णरतिरियक्ुदेवजोणीए ॥१००॥ 
भावलिज्धी मुनि कल्याणोंकी परम्परा तथा अनेक सुखोंको पाते हैं और द्रव्यिज्धी मुनि, 
मनुष्य तिय॑ज्न्च और कुदेवोंकी योनिमें दुःख पाते हैँ ॥। १०० ॥ | 
छादालदोसदूसियमसणं .. गसिड॑ असुद्धमावेण । 
पत्तोसि महावसणं तिरियगईए अणप्पवसो ॥१०१॥ 
हे मुनि ! तूंने अशुद्ध भावसे छयालीस दोषोंसे दूषित आहार ग्रहण किया इसलिये तिय्॑च- 
गतिमें परवश होकर बहुत दुःख पाया है ॥ १०१ ॥ 
सच्चित्तभत्तपाणं.. गिड्ीदप्पेणश्धघी.. पश्चत्तृण । 
पत्तोसि तिव्वदुक्ल॑ अणाइकालेण तं चिंत्त ॥१०२॥ 
हे मुनि ! तूने अज्ञानी होकर अत्यन्त आसक्ति और अभिमानके साथ सचित्त भोजन पान 
प्रहणकर अनादिकालसे तीत्र दुःख प्राप्त किया है, इसका तू विचार कर॥ १०२॥ 
कंदं मूल बवीयं पृप्फ॑ पत्तादि किंचि सच्चित्त । ु 
असिऊण माणगव्व॑ अमिओसि अणंतसंसारे ॥१०३॥ 
हे जीव! तूते मान और घमण्डसे कल्द मूल बीज पुष्प पत्र आदि कुछ सचित्त वस्तुओंको 


॥ 


खाकर इस अनन्त संसारमें भ्रमण किया है॥ १०३ ॥ 
विणयं पंचपयारं पालहि. मणवयणकायजोएण | 
अविणयणरा सुविहियं तत्तो मुत्ति न पावंति ॥१०४॥ 
हे मुनि | तू।मन, वचन, कायरूप योगसे पाँच 'प्रकारके विनयका पाक़न कर क्योंकि अविनयी 
मनुष्य तोर्थंकर पद तथा मुक्तिको नहीं पाते हैं ॥॥ १०४ ॥ ह 
णियसत्ति- सहाजस भत्तीराएण णिच्चकाहुम्सि | 
त॑ कुण जिणभत्तिपर॑ विज्ञावच्च॑ दसवियप्पं ॥१००॥ 


है महायशके धारक | तू भक्ति और :रागसे निजशक्तिके अनुसार निरन्तर जिनेन्द्रभक्तिमें तत्पर 
करनेवाछा दस *प्रकारका वेयावुत्य कर ।| १०५ | 


ज॑ किंचि कये दोस॑ मणवयकाएहिं असुहभावेण । 
ते गरहे गुरुसयासे गारव सायं च मोत्तण ॥१०६॥ 





१. दशन, ज्ञान, चारित्र, तप और उपचार ये विनयके पाँच भेद हैं। २. आचार्य, उपाध्याय, तपस्वी, 


४ बल छात्र, गण, कुल, संघ, साथु, और मृनोज्ञ इन दस प्रकारके मुनियोंकी सेवा करना दस प्रकारका 
वैयावृत्य है । हर 
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हे मुनि |! अशुभभावसे मन, वचन, कायके द्वारा जो कुछ भी दोष तू ने किया हो गवे और 
माया छोड़कर गुरुके समीप उसकी निन्‍्दा कर ॥ १०६॥ 
दुज्जणवयणचउक्क॑ णिट्ठुरकइडुयं सहंति सप्पुरिसा | 
कम्ममलूणासणईइं भावेण य. णिम्मया सबंणा ॥१०७॥ 
सज्जन तथा ममतासे रहित मुनीश्वर कमरूपी मलका नाश करनेके लिये अत्यन्त कठोर और 
कंटुक दर्जन मनुष्योंके वचनरूपी चपेटाको अच्छे भावोंसे सहन करते हैँ ॥। १०७ ॥ 
पावं खबदद असेसं खमाय परिसंडिओ य मुणिपवरों । 
खेयरअमरणराणं पसंसणीओ घुब॑ होई ॥१०८॥ 
क्षमा गुणसे सुझोभित श्रेष्ठ मुनि समस्त पापोंको नष्ट करता है तथा विद्याधर, देव और 
मनुष्योंके द्वारा निरन्तर प्रशंसनोय रहता है ॥ १०८ ॥ 
य णाऊण खमागुण खमेहि तिविहेण सयलजीवाणं | 
चिससंचियकोहसिहिं. वरखमसलिलेण.. सिंचेह ॥१०९॥ 
हे क्षमागुणके धारक मुन्ति |! ऐसा जानकर मन, वचन, कायसे समस्त जीवोंको क्षमा कर और 
चिरकालसे संचित क्रोधरूपी अग्निको उत्कृष्ट क्षमारूपी जलसे सींच ॥ १०९ ॥ 
दिक्खाकालाईयं भावहि. अवियारदंसणबिसुद्धो | 
उत्तमबोहिणिमित्तं असारसंसारमुणिकण ॥११०॥ 
है विचार रहित मुनि ! तूँ उत्तम रत्नन्नयके लियेसंसारको असार जानकर सम्यग्दशंनसे विशुद्ध 
होता हुआ दीक्षाकालू आदिका विचार कर ॥ ११० ॥ 
सेवहि चंउावहालग अव्मंतरलिंगसुद्धिमावण्णो | 
वाहिरलिंगमकज्ज॑ होइ फु्ड भावरहियाणं ॥१११॥ 
हे मुनि ! तूं भावलिज्धकी शुद्धिको प्राप्त होकर चार" प्रकारके बाह्यलछिज्धोंका सेवन कर 
क्योंकि भावरहित जोवोंका वाह्मलिज्गु स्पष्ट हो अकार्यकर है--व्यथ है ॥ १११॥ 
आहारभयपरिग्गहमेहुण. सण्णाहिमोहिओसि तुम । 
भमिओ संसाखणे अणाइकार अणप्पवसो ॥११२॥ 
हे मुनि ! तूं आहार, भय, परिग्रह और मेथुन संज्ञाओंसे मोहित हो रहा है इसीलिये पराधीन 
होकर अनादिकालसे संसाररूपी बनमें भटक रहा है ॥ ११२॥ 
वाहिरसयणत्तावणतरुमूलाईणि उत्तरगुणाणि । 
पालिह भावविसुद्धो . प्यालाहईं ण ईहंतो ॥१११॥ 


१. केश लोंच, वस्त्र त्याग, स्तान त्याग और पीछी कमडण्लु रखना ये चार बाह्य लिंग हैं। 


श्छरे बुन्दकुन्द-भारती 
हे मुनि! तूं भावोंसे विज्युद्ध होकर पूजा छाभ न चाहता हुआ वाहर सोना, आतापन्योग 
धारण करना तथा वृक्षके मूलमें रहना आदि उत्तर गुणोंका पाछन कर॥ ११३ ॥। 
भावहि पढम॑ तच्च॑ विदियं तदियं चउत्थ पंचमयं | 
तियरणसुद्रो अप्पं अणाइणिहणं तिवग्गहर ॥११४॥ 
हे मुनि ! तू मत, वचन, कायसे शुद्ध होकर प्रथम जीव तत्त्व, द्वितीय अजीवतत्त्व, तृतीय 
आखवतत्त्व, चतुर्थ वन्ध तत्त्व, पञ्चम संवरतत्त्व तथा अनादि निवन आत्मस्वरूप और धर्म अर्थ 
कामरूप त्रिवर्गको हरनेवाले निर्जेरा एवं मोक्ष तत्त्वका चिन्तन कर--उन्हीं सबका विचार 
कर॥ ११४ ॥। 
जावण भावईद तबच्चं॑ जावण चिंतेह् चिंतणीयाईं। 
ताव ण पावदह जीवों जरमरणविवज्जियं ठाणं ॥११५॥ 
जब तक यह जोव तत्त्वोंकी भावना नहीं करता है और जबतक चिन्ता करने योग्य धर्म्य॑- 
शुक्लूध्यान तथा अनित्यत्वादि बारह अनुप्रेक्षाओंका चिन्तन नहीं करता है तव तक जरामरणसे 
रहित स्थानको--मोक्षको नहीं पाता है ॥ ११५॥ 
पाव॑ हवइ असेस पुण्णमसेसं च हवई परिणामा | 
परिणामादों वंधो मुक्खो जिणसासणे दिट्टो ॥११६॥ 
समस्त पाप और समस्त पुण्य परिणामसे ही होता है तथा बन्ध और मोक्ष भी परिणामसे ही 
होता है ऐसा जिनशासनमें कहा गया है ॥ ११६॥ 
मिच्छत तह कसायाउसंजमजोगेहिं. असुहलेस्सेहिं । 


वंधद असुह कम्म॑ जिणवयणपरम्मुहो जीवो ॥११७॥ 
जिनावचनसे विमुख रहनेवाला जीव, मिथ्यात्व, कषाय, असंयम, योग और अशुभ लेश्याओंके 
द्वारा अशुभ कमंको वाँधता है ॥ ११७ ॥ 


तव्विवरीओो बंध सुहकम्स॑ भावसुद्धिमावण्णो । 
दुविहपयारं बंधदइ संखेपेणेव वज्जरियं ॥११८॥ 


उससे विपरीत जीव भावशुद्धिको प्राप्त होकर शुभ कर्मका बंध करता है। इस प्रकार जीव 
अपने शुभ भाव से दो प्रकार के कर्म बांधता है ऐसा संक्षेप से ही कहा है ॥ ११८ ॥ 


णाणावरणादीहिं य अट्ठहि कम्मेहिं वेढिओं य अहं | 
डहिऊण इण्हि पयडमि अणंतणाणाह गुणचित्तां ॥११९॥ 


हे मुनि ! ऐसा विचार कर कि में ज्ञानावरणादि आठ कर्मोसे घिरा हुआ हूँ अब मैं इन्हें 
जलाकर अनन्त ज्ञानादि गुणरूप चेतनाको प्रकट करता हूँ ॥ ११५॥ 


सीलसहस्सद्वााा चडउरासी ग्रृंणगणाण लक्‍्खाईं | 
भावहि अणुदिणु णिहिलं असप्पलावेण किं-बहुणा ॥१२०॥- 
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हैं मुनि | तूं अठारह हजार प्रकारका शीछ और चौरासो छाख प्रकारके गुण इन सबका 
प्रतिदिन चिन्तन कर। व्यर्थ ही बहुत वकवाद करनेसे क्या लाभ है ?॥ १२० ॥ 
जे केवि दव्वसचणा इंदियसुहआउला ण छिंदंति | 
छिंदंति भावसवणा झाणकुठारेहिं. भवरुक्‍्खं ॥१२१॥ 
जो कोई द्रव्यलिज्धी मुनि इन्द्रिय सुखोंसे व्याकुल हो रहे हैं वे संसार रूपी वृक्ष को नहीं 
काटते हैं परन्तु जो भावलिज्ी मुनि हैं वे ध्यानरूपी कुठारोंसे इस संसाररूपी वृक्षको काट डालते, 
हैं ॥ १२१ ॥ 
जह दीवो गव्महरे मारुययाहा विवज्जिओ जलह । 
तह रायानिलरहिओ झाणपईवोी वि पज्जलई ॥१२२॥ 
जिस प्रकार गर्भगृहमें रखा हुआ दीपक हवाकी बावासे रहित होकर जलता रहता है उसी 
प्रकार राग रूपी हवासे रहित ध्यान रूपी दीपक जलरूता रहता है ॥ १२२ ॥ 
झायहि पंच वि गशुरवे मंगलचउसरणलोयपरियरिए | 
णरसुरखेयरमहिए आराहणणायगं वीरे ॥१२३॥ 
हे मुनि | तू पांच परमेष्ठियोंका ध्यान कर ! जो कि मंगलूरूप हैं, चार शरण रूप हैं, 
लोकोत्तम हैं मनुष्य देव और विद्याधरोंके द्वारा पूजित हैं, आराधनाओंके स्वामी हैं और वीर 
हैं ॥ १२३ ॥ 


णाणमयविमलसीयलसलिलं पाऊण भविय भाषेण | 
वाहिजरमरणवेयणडाहवियुकका सिवा होंति ॥१२७॥ 
भव्य जीव, अपने उत्तम भावसे ज्ञानमय निर्मल शीतल जरूको पीकर व्याधि, बुढ़ापा, मरण, 
बेदना और दाहसे 'विमुक्त होते हुए सिद्ध होते हैं ॥ १२४ ॥ 
जह वीयम्मि य दे णवि रोहद अंकुरों य महिबीढे । 
तह कम्सवीयद्डे भवंकुरी भावसवर्णाणं ॥१२५॥ 
जिस प्रकार वीज जल जाने पर पृथिवीपृष्ठ पर अंकुर नहीं उगता है उसी प्रकार कर्म रूपी 
बीजके जल जाने पर भावलिज्ी मुनियोंके संसार रूपी अंकुर नहीं उगता है॥ १२५ ॥ 
भावसव्णो वि. पावद्ट सुकक्‍्खाई दुह्माइं दव्वसवणों य । 
इय णाउड गशुणदोसे भावेण य संजुदो होह ॥१२६॥ 
भावश्रमण--भावलिड्धी मुनि सुख पाता है और द्रव्य-अमण--द्रव्यलिज्धी मुन्ति दुःख पाता 
है इस प्रकार गुण और दोषोंको जानकर है मुनि ! तू भाव सहित संयमी बच ॥ १२६ ॥ 
तित्थयरगणहराइं... अव्सुदयपरंपराइं.. सोचखाई | 
हे पावंति भावसहिआ संखेवि जिणेहिं वज्जरियं ॥१२७॥ 


१७४ कुम्दबुन्द-भारती 
भावसहित मुनि, अभ्युदयोंकी परम्परासे युक्त त्तो्थंकर गणधर आदिके सुख पाते हैं ऐसा 
संक्षेपसे जिनेन्द्र भगवाचने कहा है ॥ १२७॥ 
ते धण्णा ताण णमो दंसणवरणाणचरणसुद्भांणं | 
भावसहियाण  णिच्चं तिविहेण. पणदमायाणं ॥१२८॥ 
वे मुनि धन्य हैं, ओर उन मुनियोंको मेरा मन, वचन, कायसे निरन्तर नमस्कार हो जो कि 
सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्रसे शुद्ध हैं, भावस्हित हैं तथा जिसकी माया नष्ट हो 
गई है ॥ १२८ ॥ ' * 
इड्टिमतुल॑ विउन्विय किंणरकिंपुरिसअमरखयरेहिं । 
तेहिंवि ण जाहइ मोहं जिणमावणभाविओ धीरों ॥१२९॥ 
जिनभावनासे सहित घीर वीर मुनि, किन्नर किम्पुरुष, कल्पवासी देव और विद्याधरोंके हारा 
विक्रियासे दिखाई हुई अतुल्य ऋद्धिको देखकर उनके द्वारा भी मोह को प्राप्त नहीं होता ॥ १२५॥ 
किं पुण गच्छद मोह णरसुरसुक्खाण अप्पसाराणं | 
जाणंतो पस्संतो चिंतंतो मोक्‍्ख मुणिधवल्लो ॥१३०॥ 
जो श्रेष्ठ मुनि, मोक्षको जानता है, देखता है, और उसका विचार करता है वह क्या अल्प- 
सार वाले मनुष्यों और देवोंके सुखोंमें मोहको प्राप्त हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं ॥ १३० ॥ 
उत्थरह जा ण जरओ रोयरगी जा ण उहड देहउरडिं | 
इंदियवर्ल न वियल॒इ ताव तुम कुणहि अप्पहियं ॥१३१॥ 
हे भुनि ! जब तक बुढ़ापा आक्रमण नहीं करता है, रोग रूपी अग्नि जब तक शरीर रूपी 
कुटोको नहीं जलाती है, और इन्द्रियोंका वल जबतक नहीं घटता है तबतक तूं आत्मा का हित्त कर 
छू ॥ १३१ ॥ 
छज्जीव सडायदणं णिच्चं सणवयणकायजोएहिं | 
कुरू दय परिहर मुणिवर भावि अपुच्य॑ महासत्त ॥१३२॥ 


के हे उत्कृष्ट घेयँके धारक मुनिवर ! तू मन, वचन, काय रूप भोगोंसे निरन्तर छह कायके 
जीवोंकी दया कर, छह अतायतनोंका परित्याग कर और अपूर्व आत्मभावना का चिन्तन 
कर ॥ १३२ ॥ 


दसचिहपाणाहारो अणंतभवसायरे.. नम॑तेण । 


भोयसुहकारणड कदो य तिविहेण सयलजीवाणं ॥१३३॥ 


हे मुनि ! अनन्त संसार सागरमें घूमते हुए तूने भोग सुखके निमित्त मत, वचन, कायसे 
समस्त जीवोके दस प्रकारके प्राणोंका आहार किया -है ॥ १३३ ॥ 
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पाणिवहेहि महाजस चउरासीलक्खजोणिमज्झम्मि | . 
उप्पज्जंत मरंतो पत्तोसि णिरंतरं दुक्खं ॥१३४॥ 
हे महायशके धारक मुनि ! प्राणिवधके कारण तूने चौरासी छाख योनियोंमें उत्पन्न होते 
ओर मरते हुए निरन्तर दुःख प्राप्त किया है ॥ १३४ |॥। 
जीवाणममयदाणं देहि सुणी पाणिभूयसत्ताणं | 
कल्लाणसुहणिमित्तं परंपरा तिबिहसुद्धी० ॥१३५॥ 
हे मुनि! तू परम्परासे तीर्थंकरोंके कल्याण सम्बन्धी सुखके लिये मन, वचन, कायकी 
शुद्धतासे प्राणीभूत अथवा सत्त्व नाम धारक समस्त जीवोंको अभय दान दे ॥ १३५॥ 
असियसय किरियवाई अक्किरियाणं च होइ चुलसीदी । 
सत्तद्टी अण्णाणी वेणइया होति बत्तीसा ॥१३६॥ 
क्रियावादियोंके एकसौ अस्सी, अक्रियावादियोंके चौरासी, अज्ञानियोंके सड़सठ और वेन- 
यिकोंके बत्तोस भेद हैं। इस प्रकार सब मिलाकर मिथ्यादृष्टियोंके ३६३ भेद हैं ॥ १३६॥ 
ण झ्ुयइ पयडि अभव्यी सुदूठ॒वि आयण्णिऊण जिणधम्मं । 
गुडसुद्धं पि पिवंता ण पण्णया णिव्विसा होंति ॥१३७॥ 
अभव्य जीव जिन धर्ंको अच्छी तरह सुनकर भी अपने स्वभावको--मिथ्यात्वको नहीं 
हा हैसो ठीक हो है क्योंकि गुडमिश्रित दूधको पीते हुए भी सांप विषरहित नहीं होते 
॥ १३७ ॥ 
मिच्छत्तछण्णदिद्ठी दुद्ीप. दुम्मएहिं. दोसेहिं । 
धम्म॑ जिणपण्णत्तं अभरव्वजीवों ण रोचेदि ॥११३८॥ 
जिसको दृष्टि मिथ्यात्वसे आच्छादित है ऐसा अभव्य जीव मिथ्यामत रूपो दोषोंसे उत्पत्न 
हुई दुबृंद्धेकि कारण जिनोपदिष्ट धमंका श्रद्धान नहीं करता है॥ १३८ ॥ 
कुच्छियधम्मम्मि रओ कुच्छियपासण्डिभत्तिसंजुत्तो । 
कुच्छियतवं कुणंतो कुच्छियगइमायणं . होई ॥१३९॥ 
कुत्सित धर्ममें लीन, कुत्सित पाखण्डियों की भक्तिसे सहित और कुत्सित तप करने वाला 
मनुष्य कुत्सित गतिका पात्र होता है--नरकादि खोटी गतियोंमें उत्पन्त होता है ॥ १३९ ॥ 
इय मिच्छत्तावासे कुणयकुसत्थेहिं मोहिओ जीवो। 
समिओ अणाइकारं संसारे धीर चिंतेहि ॥१४०॥ 


इस प्रकार मिथ्यात्वके निवासभूत संसारसे मिथ्यानय और मिथ्याशास्त्रोंसे मोहित हुआ 
जीव अनादि कालसे भ्रमण .कर रहा है। है धीर मुनि ! तू ऐसा विचार कर ॥ १४० ॥ 


२७६ कुल्ववुत्द-्भारती 


पासंडि तिण्णिसया तिसट्डिभेया उम्ग्ग सुचूण | 
रुंभहि मणु जिणमग्गे असप्पलावेण कि. वहुणा ॥१४१॥ 
हे जीव ! तू तोन सौ त्रेसठ भेद रूप पाखण्डियोंके उन्मागंको छोड़ कर जिनमार्ग॑में अपना 
मन रोक--स्थिर कर, निष्प्रयोजन बहुत कथन करनेसे क्या छाभ ?॥ १७४१॥ . 
जीवबिमु॒क्की सवओ दंसणमुक्को य होइ' चरूसवओ । 
सवओ लोयअपुज्जो लोउत्तरयम्मि चढूसवओ ॥१४श।। 
इस लोकमें जीव रहित शरीर शव कहलाता है और सम्यर्दर्शनसे रहित जीव चल शव-- 
चलता फिरता मुर्दा कहलाता है। इनमेंसे शव इस लोकमें अपुज्य है और चल शव--मिथ्या दृष्टि 
परलोकमें अपुज्य है॥ १४२ ॥ 
जह तारयाण चंदों मयराओ मयउलाण सब्बाणं | 
अहिओ तह सम्मत्तो रिसिसावय दुविहधम्पाणं ॥१४३॥ 
जिस प्रकार समस्त ताराओंमें चन्द्रमा और समस्त मुग ससूहमें सिह प्रधान है उसी प्रकार 
मुत्ति और श्रावक सम्बन्धो दोनों प्रकारके धर्मों सम्पग्दर्शन प्रधान है ॥ १४३ ॥ 
जह फरणिराओ सोहड फणमणिमाणिक्ककिरणविप्फुरिओ | 
तह विसलृदंसणधरो जिणमत्ती प्वयणे जीवो ॥१४४॥ 
जिस प्रकार नागेन्द्र, फणाके मणियोंके मध्यमें स्थित माणिक्यकी किरणोंसे देदीप्यमान होता 
हुआ शोभित होता है उसी प्रकार निर्मल सम्यवत्वका धारक जिन भक्त जीव जिनागममें सुशोभित 
होता है ॥ १४४ ॥ ह 
जह तारायणसहियं ससहरविंव॑ खमंडले विमले। 
भाविय तववयविमल जिणलिंगं. दंसणविसुद्ध ॥१४५॥ 
जिस प्रकार निर्मल आकाश मण्डलूमें ताराओंके समूहसे सहित चन्द्रमाका-विष चोभित 
होता है उसी प्रकार तप और ब्रत से निर्मेल तथा सम्यर्दर्शनसे विशुद्ध जिनलिज्ध शोभित होता 
है ॥ १४५॥ 
इय णाउं शुणदोस॑ दंसणरय्णं धरेह भावेण | 
सार शुणरयणाणं सोचाणं पढठममोक्खस्स ॥१४६॥ 
इस प्रकार गुण और दोषको जानकर हे भव्य जीवो | तुम उस सम्यग्दर्शन रूपी रत्नको 
शुद्ध भावसे धारण करो जो कि गुणरूपी रत्नोंमें श्रेष्ठ है तथा मोक्षकी पहली सीढ़ी 
है ॥ १४६ ॥ - 
कत्ता भोद्ट अपुत्तो सरीरमित्तो -अणाइणिहणो यथ। 
दंसगणाणुवओगो . गिहिद्वो . जिणवरिंदेहिं ॥१४७॥ 


अष्टपाहुड २७७ 


यह आत्मा कर्ता है, भोक्ता है, अमूर्तिक है, शरीर-प्रमाण है, अनादि निधन है, और दर्शनो- 
पयोग तथा ज्ञानोपयोग रूप है ऐसा जिनेन्द्र भगवाचने कहा है ॥ १४७ ॥ ु 
दंसणणाणावरणं सोहणियं अंतराइयं. कम्म | 
णिट्ठवह भवियजीबो. संम्म॑ जिणमावणाजुत्तो ॥१४८॥ 
भलोभाँति जिनभावनासे युक्त भव्य जीव दर्शनावरण, ज्ञानावरण, मोहनीय और अच्त- 
राय कर्मको नष्ट करता है ॥ १४८ ॥ 
बलसोक्खणाणदंसण चत्तारि नि पायडा गुणा होंति । 
णई घाइचउकके छोयालछोय॑ पयासेदि ॥१४९॥ 
घातिचतुष्कके नष्ट होने पर भनन्‍्त वर, अनन्त सुख, अनन्तज्ञान और 'अनंतदरंन ये 
चारों गुण प्रकट होते हैं तथा यह जीव छोकालोकको प्रकाशित करने छगता है॥ १४९॥ 
णाणी सिव परमेट्टी सब्बण्हू विण्ह्र चउम्ुहो बुद्धो। 
अप्पो वि य परमप्पो कम्सविसुक्को य होइ फूड ॥१७५०॥ 
यह भात्मा कर्मोस्ते विमुक्त होने पर स्पष्ट ही परमात्मा हो जाता है और ज्ञानी, शिव, पर- 
मेष्ठी, सवंज्ञ, विष्णु, चतुमुंख तथा बुद्ध कहा जाते कुग ता है। 
भावार्थ--कर्म विमुक्त आत्मा केवलज्ञानसे इक्त होता है अत: ज्ञानी कहलाता है, कल्याणरूप 
अतः शिव कहलाता है, परम पदमें स्थित है अतः परमेष्ठी कहलाता है, समस्त पदार्थोको जानता 
है अतः स्वज्ञ कहलाता है, ज्ञानके द्वारा समस्त लोक-अलोकमें व्यापक है अतः विष्णु कहलाता है, 
चारों ओरसे सबको देखता है अतः चतु्मुंख कहलाता है और ज्ञाता है अत्तः बुद्ध कहलाता 
है ॥ १५० ॥ 
इय घाइकम्ममुककी अट्वारहदोसवज्जिओो सयको | 
तिहुवणमवणपदीवो देऊक मम उत्तम बोहिं ॥१५१॥ 
इस प्रकार घातिया कर्मोसे मुक्त, अठारह दोषोंसे वजित, परमौदारिक शरीरसे सहित और 
त्तीन छोक रूपी घरको प्रकाशित करनेके लिये दीपक स्वरूप भरहन्त परमेष्ठी मुझे उत्तम रत्नन्य 
प्रदान करे ॥ १५१ ॥। 
जिणवरचरणंबुरुखं णमंति जे परमभत्तिरायेण | 
ते जम्मवेलिमूल॑ खणंति वरभावसस्थेण ॥१५२॥ 
जो भव्य जीव, उत्कृष्ट भवितत तथा अचुरागसे भी जिनेन्द्र देवके चरण कमलोंको नमस्कार 
करते हैं वे उत्कृष्ट भावरूपी शस्त्रके द्वारा जन्मरूपी वेलकी जड़को खोद देते हैं ॥॥ १५२ ॥ 
जह सलिलेण ण लिप्पट कमलिणिपत्तं सहावपयडीए । 
तह भावेण ण लिप्पट कसायविसएहिं सप्युरिसों ॥१५३॥ 


२७८ कुन्दकुन्द-भारती 
जिस प्रकार कमलिनीका पत्र स्वभावसे ही जलसे लिप्त नहों होता है उसी प्रकार सत्ुरुष-- 
सम्यग्दृष्टि जीव, भावके ढ्वारा कषाय और विषयोंसे लिप्त नहीं होता है ॥ १५३ ॥| 
तेवि य भणामिहं जे सयलकलासीलसंजयशुणेहिं | 
बहुदोसाणावासोी सुमलिणचित्तो ण सावयसमों सो ॥१५४॥ 
हम उन्हींको मुनि कहते हैं जो समस्त कला, शील, और संयम आदि गुणोंसे युक्त हैं । जो 
अनेक दोषोंका स्थान तथा अत्यन्त मलिन चित्त है वह मुनि तो दूर रहा श्रावकके भी समान 
नहीं है ॥॥ १५४ ॥॥ 
ते धीरवीरपुरिसा खमदमखग्गेण विप्फुरंतेण | 
“ दुज्जयपवलबलुद्धफसाय भडणिज्जिया जेहिं ॥१५५।॥ 
वे पुरुष धीर वीर हैं जिन्होंने चमकती हुई क्षमा और इन्द्रियदमन रूपी तलवारके द्वारा 
कठिनतासे जीतने योग्य, अतिशय बलवान तथा बलसे उत्कट कषायरूपी योद्धाओंको जीत लिया 
है ॥ १५५ ॥ । ; 
धण्णा ते भयवंता दंसणणाणग्गपवरहत्थेहिं | 
विसयसयरहरपडिया सविया उत्तारिया जेहिं॥१५६॥ 
वे भगवान्‌ धन्य हैं जिन्होंने दर्शन ज्ञानरूपी मुख्य तथा श्रेष्ठ हाथोंसे विषयरूपी समुद्रमें पड़े 
हुए भव्य जीवोंको पार कर दिया है ॥ १५६॥ 
मायावेल्लि असेसा मोहमदहातरुम्मि आरूढा । 
विसयविसपृष्फफुल्लिय लुणंति म्रुणि णाणसत्थेहिं ॥१५७॥ 
मोहरूपी महावृक्ष पर चढ़ी हुई तथा विषय रूपी विषपुष्पोंसे फूली हुई सम्पर्ण मोहरूपी 
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लताको मुनिजन ज्ञान रूपी दस्त्रके द्वारा छेदते हैं ॥॥ १५७ ॥ 
मोहमयगारवेहिं य. मुक्‍का जे करुणमावसंजुत्ता | 
ते सत्वदुरियंस हणंति चारिच्खग्गेण ॥१०८।॥ । 
जो मुनि मोह, मद और गौरवसे रहित तथा करुणाभावसे सहित हैं वे चारित्ररूपी तलवारके 
द्वारा समस्त पाप रूपी स्तम्भको काटते हैं।। १५८ ॥! 
गुणगणमणिमालाए जिणमयगयणे णिसायरमुणिंदो । 
तारावलिपरियरिओ . पुण्णिमइंदुव्व पवणपहे ॥१५९॥ 


जिस प्रकार आकाशमें ताराओंकी पंक्तिसे घिरा हुआ पूरणिमाका चन्द्र सुझ्योभित होता है 
उसी प्रकार जिनमतरूपी आकाशमें गुणसमुदायरूपी मणियोंकी भालाओंसे युक्त मुीन्‍्द्ररूपी 
चन्द्रमा सुशोभित होता है॥ १५९ ॥ 


अंष्टपाहुडे २७६ 
चवकदररामकेसवरसुरवरजिणगणहराइ सोक्खाई | 
चारणमुणिरिद्धीओ विसुद्धमावा णरा पत्ता ॥१६०॥ 

विशुद्धभावोंके धारक पुरुष, चक्रवर्ती, बलभद्र, नारायण, देवेन्द्र, जिनेन्द्र और गणधरादिके 
सुखोंको तथा चारणमुनियोंकी ऋश्धियोंको प्राप्त होते हैं ॥ १६० ॥ 
सिवमजरांमरलिंगमणोवमसमुत्तमं प्रसविमलमतुल | 
पत्ता वरसिद्धिसुहं जिणमावणभाविया जीवा ॥१६१॥ 
जिनेन्द्रदेवकी भावनासे विशोभित जीव उस उत्तम मोक्षसुखको पाते हैं जो कि आनन्दरूप है, 
जरामरणके चिह्नोंसे रहित है, अनुपम है, उत्तम है, अत्यन्त निर्मंछ है, और तुलना रहित है ॥१६१॥ 
ते मे तिहुवणमहिया सिद्धा सुद्धा णिरंजणा णिच्चा | 
दितु वरभावसुद्धि. दंसणणाणे चरितते य॥१६२॥ 


वे सिद्ध परमेष्ठी जो कि त्रिभुवनके द्वारा पूज्य, शुद्ध, निरञ्जन, तथा नित्य हैं मेरे दर्शन ज्ञान 
ओर चारित्रमें उत्कृष्ट भावोंकी शुद्धता प्रदान करें ॥ १६२ ॥ 


कि जंपिएण बहुणा अत्थो धम्मो य काममोक्‍्खों य । 
अण्णेवि ये वाबारा भावम्ति परिट्टिया सब्बे ॥१६३॥ 


बहुत कहनेसे क्या ? धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष पुरुषार्थ तथा अन्य जितने भी व्यापार हैं वे 
सब भावोंमें हो अवस्थित हैं--भावोंके हो आधीन हैं ॥ १६३ ॥॥ 


इय भावपाहुडमिणं सब्ब॑ वुद्धेहि देसियं सम्मं। 
जो पढ॒ह सुणद भावई सो पावह अविचलं ठाणं ॥१६४॥ 


इस प्रकार सर्वज्ञदेवके द्वारा उपदिष्ट इस भावपाहुड ग्रन्थको जो भलोभांति पढ़ता है सुनता 
है और उसका चिन्तन करता है वह अविचलस्थान--मोक्षधामको प्राप्त करता है॥ १६४ ॥ 


इस प्रकार भावपाहुड पूर्ण हुआ । 


मोक्षप्राभुतम्त 
णाणमयं अप्पाणं॑ उवलदड्धं जेण झडियकम्मेण । 


चइठण य परदव्य॑ णम्मो णमो तस्स देवरस ॥ १ ॥ 


जिन्होंने कर्मोका क्षय करके तथा पर द्र॒व्यका त्यागकर ज्ञानमय आत्माको प्राप्त कर लिया है 
उन श्री सिद्धपरमेष्ठीरूप देवके लिये बार-बार नमस्कार हो ॥ १॥ नाक 


१८० कुंन्दकुन्द-भा रती 


णमिझदण य त॑ देवं अणंतवरणाणदंसणं सुद्ठं | 
वीचछ॑ परमप्पाणं. परमपयं परमजोईणं || २ ॥ 
अनन्त उत्कृष्टज्ञान तथा अनन्त उत्कृष्टदर्शनसे युक्त, निर्मलस्वरूप उन सर्वेज्ञ वीतरागदेवको 
नमस्कार कर में प्रमयोगियोंके लिये परमपदरूप परमात्माका कथन करूँगा ॥ २॥ 
ज॑ जाणिस्ण जोई 'जोअत्थी जोइअण अणवरयं | 
अव्याचाहमणंतं. अणोव्स॑ हवई णिव्वाणं ॥ ३ ॥ 
जिस आत्मतत्त्वको जानकर तथा जिसका निरल्‍्तर साक्षात्‌ कर योगी ध्यानस्थमुनि, बाधा- 
रहित, अनन्त, अनुपम निर्वाणको प्राप्त होता है ॥ ३ | 
तिपयारो सो अप्पा परमिंतरबाहिरों दु हेऊरणं। 
तत्थ परो झाइज्जद अंतोवायेण चयहि बहिरप्पा || ४ ॥ 
वह आत्मा परमात्मा, अभ्यन्तरात्मा और वहिरात्माक्रे भेदसे तोन प्रकारका है। इनमेंसे 
बहिरात्माकों छोड़कर अन्तरात्माके उपायसे परमात्माका ध्यान किया जाता है। हे योगिन्‌ ! तुम 
बहिरात्माका त्याग करो ॥ ४ ॥ 
अक्खाणि बाहिरप्पा अंतरअप्पा हु अप्पसंकप्पों । 
कम्मकलंकविमुक्की परमप्पा भण्णए देवों ॥ ५ ॥ 
इन्द्रियाँ बहिरात्मा हैं, आत्माका संकल्प अन्तरात्मा है और कर्मेझषी कलूड्धूसे रहित आत्म! 
परमात्मा कहलाता है। परमात्माकी देवसंज्ञा है ५ ॥) 
मलरहिओ कलछचत्तो अणिदिओ केवलो विसुद्धप्पा | 
परमेट्टी परमजिणो सिवंकरों सासओ सिद्धी ॥ ६ ॥ 
वह परमात्मा मलरहित है, कला अर्थात्‌ शरीरसे रहित है, अतीन्द्रिय है, केवल है, विशुद्धात्मा 
है, परमेष्ठी है, परमजिन है, शिवशदूर है, शाइवत है, और सिद्ध है ॥ ६ 0 
3 बी ७ 4] 4 4... [4 0] 
आरुहंबव अतरष्पा बांहरप्पा छांडऊझण तिविहेण | 
झाइज्जएर परमप्पा उबहृदद जिणवरिंदेहिं ॥ ७ ॥ 


१६ ये अर्थ तत्त्वं जोइऊण दृष्ट्वा इति संस्क्ृतटीका, पुस्तकान्तरे जोयत्थो योगस्थोध्यानस्थ इत्यर्थ: स्वीकृत: । 

२. 'परमंतरवाहिरो दु देहीणं' इति पाठो जयचन्द्रवचनिकायां स्वीकृत: । 

३. इस गाथाके पूर्व समस्त प्रतियोंमें तदुक्त--पाठ है परन्तु उसके आगे कोई . गाथा उद्धृत नहीं है । ऐसा जान 
पड़ता है कि 'आरुहवि--आदि गाथा ही उद्धृतगाथा है क्‍योंकि यह गाथा नं० ४ की गाथार्थसे गत हो 
जाती है। संस्कृत टीकाकारने इसे मूल ग्रन्थ समझकर इसकी टीका कर दी है। इसलिये यह मूलमें 
शामिल हो गई | यह गाथा कहाँकी है इसकी खोज आवश्यक है । 
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मन, वचन, काय इन तीनों योगोंसे बहिरात्माको छोड़कर तथा अन्तरात्मा पर आरूढ होकर 
अर्थात्‌ भेदज्ञानके द्वारा अन्तरात्माका अवलरूम्बन लेकर परमात्माका ध्यान किया जाता है, ऐसा' 
जिनेन्द्रदेवने उपदेश दिया है ॥। ७॥ 
बहिरत्थे फुरियमणो इंदियदारेण णियसरूवचुओ | 
णियदेदँ अप्पाणं अज्झवसदि मसूढदिद्वीओ ॥ < ॥ 
बाह्मपदार्थोमें जिसका मन स्फुरित हो रहा है तथा इन्द्रियरूप द्वारके द्वारा जो निजस्वरूपसे 
च्युत हो गया है ऐसा मूढदृष्टि--बहिरात्मा पुरुष अपने शरीरको ही आत्मा समझता है ॥ ८ ॥ 
णियदेहसरिस्सं पिच्छिषण परविग्गह॑ पयत्तेण | 
० लक _>प पे ॥>प 
अच्चेयणं पि गहिय॑ झाइज्जइ परमभागेण ॥ ९ ॥ 
ज्ञानी मनुष्य निज शरीरके समान परशरीरको देखकर भेदज्ञानपूर्वक विचार करता है कि 
देखो इसने अचेतन शरीरको भी प्रयत्नपुवंक ग्रहण कर रकखा है॥ ९ |) 
सपरज्ञवसाएणं देहेसु य अविदिदत्थमप्पाणं | 
सुयदाराईविसणए मणुयाणं बड़ए मोहो ॥ १०॥ 
"स्वपराध्यवसायके कारण अर्थात्‌ परको आत्मा समझनेके कारण यह जीव भज्ञानवश 
शरीरादिको आत्मा जानता है। इस विपरीत अभिनिवेशके कारण ही मनुष्योंका पुत्र तथा स्त्री 
आदि विषयोंमें मोह बढ़ता है ॥ १० ॥ 
मिच्छाणाणेतु रओ मिच्छामावेण भाविओ संतो | 
मोहोदएण पुणरवि अंगं सं मण्णए मणुओ ॥ ११॥ 
यह मनुष्य मोहके उदयसे मिथ्थाज्ञान में रत है तथा मिथ्याभावसे वासित होता हुआ फिर 
भी शरीरको आत्मा मास रहा है ॥ ११॥ 
जो देहे णिरवेक्लो णिहंदों णिम्ममो निरास्म्भो। 
आदसद्वावे सुओ जोई सो रूहइ णिव्वाणं | १२॥ 
जो शरीरमें निरपेक्ष है, इन्द्ररहित है, ममतारहित है, आरम्भरहित है, और आत्म- 
स्वभावमें सुरत है--संलूग्न है, वह योगी निर्वाणको प्राप्त होता है॥ १२ ॥ 
'परदव्ववओ बज्ञश॒ विरओ मुच्चेह् विविहकम्मेहिं। 
एसो जिणउवएसी समासओ बंधमोक्खस्स || १३॥ 


१. मिच्छभावेण इति पुस्तकान्तरपाठ:। २, स्वम इति परस्मित्‌ अध्यवसाय: स्वपराध्यवसाय. इस 
व्युत्तत्तिके अनुसार “यह आत्मा है! इस प्रकार परपदार्थोमें जो निश्चय होता है वह स्वपराध्यवसाय 
कहलाता है। ३. रत्तो बंधदि कम्म॑ मुंचदि जीवो विरागसंपत्तो । 

एसो जिणोवदेसो तम्हा कम्मेसु मा रज्ज ॥ १५० ॥ समयप्राभूत 
३६ - 
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परव्योंमें रत पुरुष नानाकर्मोंसे बन्धको प्राप्त होता है और परद्रव्योंसे विरत पुरुष नाना 
कर्मोसि मुक्त होता है, बन्च और मोक्षके विषयमें जिनेन्द्र भगवाव्‌का यह संक्षेपसते उपदेश है ॥ १३ ॥| 
सदृव्व॒ओ सवणो सम्माइट्टी हवेइ णियसेण | 
सम्मत्तपरिणवोां उण खबेद. दुद्वइकम्माणि ॥ १७॥। 
स्वद्रव्यमें रत साधु नियमसे सम्यग्दृष्टि होता है और सम्यवत्वरूप परिणत हुआ साधु दुष्ट 
आठ कर्मोको नष्ट करता है ॥ १४॥ 
जो पृण परदव्वरुओ मिच्छादिद्दी हवेइ सो साहू। 
मिच्छत्तपररिणी उण बज्ञदि. दुहदइकम्मेद्धि ॥१५॥ 
जो साधु परद्रव्यमें रत है वह मिथ्यादुष्टि होता है और मिथ्यात्वरूप परिणत हुआ साधु दुष्ट 
आठ कमेसे बेधता है ॥ १५ ॥ 
प्रदव्यादों दुगई सहच्यादों हु सुग्गई  हवड। 
इय णाऊण सदब्धे कुणद रई विर्‌ह इयरम्मि | १६॥ 
परढ्रव्यसे दुर्गंति और स्वद्वव्यसे निश्चित हो सुगति होती है ऐसा जानकर स्वद्नव्यमें 
रति करो और परूव्यमें विरति करो ॥ १६॥ ह 
आदसहावादण्णं सच्चित्ताचित्तमिस्सियं. हृवदि | 
त॑ परदव्य॑ मणियं अवितत्थं सब्बदरसोहिं ॥ १७॥ 
आत्मस्वभावसे अतिरिक्त जो सचित्त-अचित्त अथवा मिश्र द्वव्य है वह सब परद्रव्य है, 
ऐसा यथार्थरूपसे समस्त पदार्थोंको जानने वाले सर्वज्ञदेवने कहा है ॥ १७॥ 
दुइइकम्परहियं अणोवर्स णाणविर्गह णिच्चं | 
सुद्धं जिणेहि कहिय अप्पाणं हवदि सहच्च | १८॥ 
आठ दुष्ट कर्मों से रहित, अनुपम, ज्ञानशरीरी, नित्य और शुद्ध जो आत्मद्रव्य है उसे जिनेन्द्र 
भगवाजूने स्वद्वव्य कहा है ॥ १८॥ - 


जें झायंति सदव्यं .परदव्यपरम्मुहा दु सुचरित्ता। 
ते जिणवराण मग्गं अणुरुग्गा रूददि णिव्वाणं ॥ १९ | 
जो स्वद्रव्यका ध्यान करते हैं, परद्रव्यसे पराइ-मुख रहते हैं और सम्यकूचा रित्रका निरतिचार 
पालन करते हुए जिनेन्द्रदेवके मार्गमें लगे रहते हैं वे निर्वाणको प्राप्त होते हैं ॥ १५ ॥ 
जिणवरमएण जोई झाणे झाएड सुद्धमप्पाणं । 
जेण लहइ जणिव्वाणं ण लद्दइ. कि तेण सुरलोयं || २० ॥ 


जो योगी ध्यानमें जिनेन्द्रदेवके मंतानुसार शुद्ध आत्माका ध्यान करता है वह स्वर्गंलोकको 
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प्राप्त होता है सो ठोक ही है क्योंकि जिस ध्यानसे निर्वाण प्राप्त हो सकता है उससे क्या स्वर्गंलोक 
प्राप्त नहीं हो सकता ? ॥ २० ॥ 
जो जाइ जोयणसयं दियहेणेक्केश लेवि शुरुभारं | 
सो कि कोसद्धं पिहु ण॒ सक्‍कए जाहु शवणयले ॥ २१॥ 
जो मनुष्य बहुत भारी भार लेकर एक दितमें सौ योजन जाता है वह क्या पृथिवीतलूपर 
आधा कोश भी नहीं जा सकता ? अवश्य जा सकता है॥ २१ ॥ 
जो कोडिए ण जिप्पट्ट सुहडो संगाम एहिं सब्पेहिं | 
सो कि जिप्पद इक्कि णरेण संगामए सुहडो ॥२२॥ 
जो सुभट संप्राममें करोड़ोंकी संख्यामें विद्यमान सब योद्धाओंके द्वारा मिलकर भी नहीं जीता 
जाता वह क्‍या एक योद्धाके द्वारा जीता जा सकता है ? अर्थात्‌ नहीं जीता जा सकता ॥ २२ ॥ 
सग्गं तवेण सब्बो वि पावए तहिधि झाणजोएण | 
जो पावह सो पावह परलोए सासयं सोक्खं ॥ २३॥ 
तपसे स्वर्ग सभी प्राप्त करते हूँ, पर जो ध्यान्प्ते स्वर्ग प्राप्त करता है वह परभवमें शाश्वत-- 
अविनाशी मोक्षसुश्को प्राप्त होता है ॥ २३ ॥ 
अइसोइणजोएणं सुद्धं हेम॑ हचेह जह तह य। 
कालाईलड्भवीए अप्पा. परमप्पओ हवदि ॥| २४॥। 
जिस प्रकार अत्यन्त शुभ सामग्रीसे--शोधन सामग्रीसे अथवा सुहागासे स्व शुद्ध: हो जाता 
है उसी प्रकार काल आदि लब्धियोंसे आत्मा परमात्मा हो जाता है॥ २४॥ 
वरवयतवेहि सग्गो मा दुक्ख होठ निरइ इसयरेहिं | 
छायातवट्टियाणं पडिवालंताण गुरुभेयं ॥ २५।। 
व्रत और तपके द्वारा स्वर्गंका प्राप्त होना अच्छा है परन्तु अन्नत और अतपके द्वारा नरकके 
दुःख प्राप्त होना अच्छा नहीं है। छाया ओर घाममें बेठकर इष्टस्थानकी प्रतीक्षा करनेवालोंमें बड़ा 
मेद है ॥ २५॥ 
जो इच्छह निस्सरिदुं संसारमहण्णवस्स  रुंदस्स | 
कम्मिषणाण डहणं सो झायद अप्पयं खुद्धं ॥२६।। 
जो मुन्ति अत्यन्त विस्तृत संप्तार महासागरसे निक्रलनेको इच्छा करता है वह कमंरूपी 
ईंधनको जलानेवाले शुद्ध आत्माका ध्यान करता है ॥ २६॥ 


१, वरं ब्तेः प॒द॑ देवं नात्रतैर्वत सारकम | 
छायातपस्थयोभेंद: प्रतिपान््यतों महान्‌ ॥ इष्टोपदेशे पृज्यपादस्य 
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सब्वे कसाय सोचु मारवसयरायदोसवामोहं | 
लोयववहारविरदोी अप्पा झाएडइ. झाणत्थो ॥ २७॥ 
ध्यानस्थमुनि समस्त कषायों ओर गारव मद राग द्वेष तथा व्यामोहको छोड़कर लोक- 
व्यवहा रसे विरत होता हुआ आत्माका ध्यान करता है ॥ २७ ॥ 
मिच्छत्त अण्णाणं पाव॑ पृण्णं॑ चएवि तिविहेण | 
मोणव्वश्ण जोई जोयत्थो जोयए अप्पा ॥|२८॥ 
मिथ्यात्व, अज्ञान, पाप और पुण्यको मन वचन कायरूप त्रिविधयोगोंसे छोड़कर जो योगी 
मौन ब्रतसे ध्यानस्थ होता है वही आत्माको द्योतित करता है--अरकाशित करता है--आत्माका 
साक्षात्कार करता है ॥ २८॥ 
ज॑ सया दिस्सदे रूब॑। तण्ण जाणादि सब्बहा | 
जाणगं दिस्सदे णंतं॑ तम्हा जंपेमि केण हं [[२९॥ 
जो रूप मेरे द्वारा देखा जाता है वह बिलकुल नहीं जानता और जो जानता है वह दिखाई 
नहीं देता, तब मैं किसके साथ बात करूँ ॥ २९ ॥ 
सब्वासवणिरोहेण. कस्स॑। खबदि संचिदं। 
जोयत्थोी जाणए जोई जिणदेवेण भासियं ॥३०॥ 
सव भ्रकारके आखज्रवोंका निरोध होनेसे संचित कर्म नष्ट हो जाते हैँ तथा ध्याननिमग्नयोगी 
केवलज्ञात्को उत्पन्न करता है, ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है ॥ ३०॥ 
जो सुत्तो बवहारे सो जोई जग्गए सकज्जम्मि | 
जो जग्गदि वबहारे सो सुत्तो अप्पणे कज्जे |३१॥ 
जो मुनि व्यवहारमें सोता है वह आत्मकारयंमें जागता है और जो व्यवहारमें जागता है वह 
आत्मकार्यमें सोता है ॥ ३१ ॥ 
इय जाणिकण जाई ववहारं चयद सब्वहा सब्यं | 
झायइ परमप्पाणं/ जह भणियं जिणवरिंदेण || ३२।| 
ऐसा जानकर योगी सव तरहसे सब प्रकारके व्यवहारको छोड़ता है और जिनेन्द्रदेवने जैसा 
कहा है वेसा परमात्माका ध्यान करता है ॥ ३२॥ 


श्नल्ज्निनन 


१. यअन्मया दृश्यते रूप॑ तन्न जानाति सर्वथा। 
जानन्न दृश्यते रूप॑ ततः केन ब्रवोम्यहम | १८॥ . समाविशतके पूज्यपादस्य 


२. व्यवहारें सुपुप्तो 4: स जागर्त्यात्मगोचरे। 
जागति व्यवहारेइस्मिन्‌ सुपुसश्चात्मगोचरे ॥। ७८।॥ . समाधिशतके पूज्यपादस्य 
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पंच महत्वयजुत्तो पंचसु समिदीसु तीस शुत्तीसु । 
रयणत्तयसंजुत्तो झाणज्झयणं . सया छुणह ॥ ३३॥ 
हे मुनि ! तू पाँच महात्रतोंसे युक्त होकर पाँच समितियों तथा तीन गुप्तियोंमें प्रवृत्ति करता 
हुआ रत्नत्रयसे युक्त हो सदा ध्यान और अध्ययन कर ॥ रे३े ॥ 
रयणत्तयमाराह॑_ जीवो आराहओ सुणेयव्यो | 
आराहणाविह्णं तस्स फल केबल णाणं ॥ ३४॥ 


रत्नत्रयकी आराधना करनेवाले जीवको आराधक मानना चाहिये, आराधना करना सो 
आराधना है और उसका फल केवलज्ञान है ॥ ३४ ॥ 


सिड्धो सुद्ों आदो सब्वण्द्ु सज्वलोयदरसी य | 
सो जिणवरेहिं भणियो जाण तुम॑ केवल णाणं || ३५।। 
जिनेन्द्र भगवानके द्वारा कहा हुआ वह आत्मा सिद्ध है, शुद्ध है, सर्वज्ञ है, सर्वलोकदर्शी है, 
तथा केवलज्ञानरूप है, ऐसा तुम जानो ॥ ३५॥ 
रयणत्तयं पि जोई आराहइ जो हु जिणवरमएण । 
सो झायदि अप्पाणं परिहरदि परं ण संदेहो ॥३६॥ 
जो योगी--ध्यानस्थ मुनि जिनेन्द्रदेवके मतानुसार रत्नत्रय की आराधना करता है वह 
आत्माका ध्यान करता है और पर पदार्थका त्याग करता है इसमें संदेह नहीं है ॥ ३६ ॥ 
जं॑ जाणइ तं णाणं जं पिच्छइ त॑ च दंसणं णेयं | 
त॑ चारितं भणियं परिहारो पुण्णपावाणं || ३७॥। 
जो जानता है वह ज्ञान है, जो देखता है--सामान्य अवलोकन करता है वह देन है, 
अथवा जो प्रतीति करता है वह दर्शन है--सम्यग्द्शंन है और जो पुण्य पापका परित्याग है वह 
चारित्र है ॥। ३७॥ 
तच्चरुई सम्मत्त तच्चर्गहणं च हवइ सण्णाणं। 
चारितं॑ परिहारोीं पजंपियं जिणवरिंदेहिं॥ ३८॥ 
तत्त्वरुचि होना सम्यग्दशंन है, तत्त्वज्ञान होना सम्यर्ज्ञान है, और पाप क्रियाका परिहार- 
त्याग होना सम्यकचारित्र है, ऐसा जिनेन्द्र भगवात्र ने कहा है || ३८ ॥ 
दंसणसुद्धो सुद्धो दंसणसुद्धो लहेइ णिव्वाणं | 
दंसणविदीणपुरिसो न लहइ तं इच्छियं लाहं || ३९॥ 
सम्यग्दर्शनसे शुद्ध मनुष्य, शुद्ध कहलाता है। सम्यग्दर्शनसे शुद्ध मनुष्य निर्वाणको प्राप्त 
होता है। जो मनुष्य सम्यग्दशंनसे रहित है वह इष्ट छाभ को नहीं पाता ॥ ३९ ॥ 
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इय उवएसं सार जरमरणहरं खु मण्णए ज॑ं तु । 
त॑ सम्मत्तं भणियं समणाणं सावयाणं पि॥४०॥ 
यह श्रेष्ठतर उपदेश स्पष्ट ही जन्म मरणको हरने वाला है, इसे जो मानता है--इसको 
श्रद्धा करता है वह सम्यक्त्व है। यह सम्यक्त्व मुनियोंके, श्रावकोंके तथा चतुर्गंतिके जीवोंके होता 
है ॥ ४० ॥ 
जीवाजीवविहत्ती जोई जाणेइ जिणवरमएणं | 
त॑ सण्णाणं भणियं अवियत्थं सब्बदरिसीहिं॥ ४१॥ 
जो मुन्ति जिनेन्द्रदेवके मतसे जीव और अजीवके विभागको जानता है, उसे स्वंदर्शी भग- 
वानुने सम्यग्ज्ञान कहा है ॥ ४१ ॥ 
- ज॑ जाणिऊण जोई परिहारं कुणइ पृण्णपावाणं | 
त॑ चारितं भणियं अवियष्प॑ कम्मरहिएण |[४७२॥। 
यह सब जानकर योगी जो पुण्य और पाप दोनोंका परिहार करता है उसे कर्म रहित सर्वज्ञ- 
देवने निव्रिकल्पक चारित्र कहा है ॥ ४२ ॥ 
जो रयणत्तयजुत्तो कुणद तव॑ संजदो ससत्तीए | 
सो पावह परमपयं झायंतो अप्ययं खुद्ध ॥ ४३॥ 
रत्नत्रयको धारण करने वाला जो मुनि शुद्ध आत्माका ध्यान करता हुआ अपनी शक्तिसे तप 
करता है वह परम पदको प्राप्त होता है ॥ ४३ ॥ 
वाह [ताण्ण घराब णच्च तयराहत्रा तह तिएण पारयारआ | 
दोदोसविष्पम्ुक्कोी परमप्पा झायए जोई ॥ ४४॥ 
तीनके द्वारा तीनको धारण कर निरन्तर तोनसे रहित, तोनसे सहित और दो दोषोंसे मुक्त 
रहने वाला योगी परमात्माका ध्यान करता है। 


विशेषार्थ--तीनके द्वारा अर्थात्‌ मन वचन कायके द्वारा तोनको अर्थात्‌ वर्षाकाल योग, 
शीत कालयोग और उष्णकाल योगको धारण कर निरन्तर अर्थात्‌ दीक्षा कालसे लेकर सदा तीनसे . 
रहित अर्थात्‌ माया मिथ्यात्व और निदान इन दल्पोंसे रहित, तोन से सहित अर्थात्‌ सम्यग्दशंन 
सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्रसे सहित और दो दोषोंसे विश्रमुक्त अर्थात्‌ राग ह्ेष इस दो दोषोंसे 
सर्वेथा रहित योगी--ध्यानस्थ मुनि परमात्मा अर्थात्‌ सिद्धके समान उत्कृष्ट निज आत्मस्वरूपका 
ध्यान करता है ॥ ४४ ॥ 


-मयमायकोहरहिओ लोहेण विवज्जिओ य जो जीवो | 
निम्मलसहावजुत्तो सो पावह उत्तम॑ सोक्खं || ४७५।। 
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जो जीव मद माया और क्रोधसे रहित है, छोभसे वर्जित है तथा निर्मल स्वभावसे युक्त है 
वह उत्तम सुखको प्राप्त होता है ॥ ४५ ॥ 
विसयकसाएहि जुदो रुद्दों परमप्पभावरहियमणों। 
सो न रहद सिद्धिसुह जिणमुदपरम्मुही जीवो ||४६॥ 


जो विषय और कपायोंसे युक्त है, जिसका मन परमात्माकी भावनासे रहित है तथा जो 
जिनमुद्रासे पराइ्मुख--श्रष्ट हो चुका है ऐसा रुद्रपदधारी जीव सिद्धिसुखको प्राप्त नहीं 
होता ॥ ४६ ॥ 


जिणमुद्दं सिद्धिसुहं हवेइ नियमेण जिणवरुद्दिह्ठा | 
सिचिणे वि ण रुच्चह पुण जीवा अच्छेति भवगहणे ॥| ४७ || 
जिनेन्द्र भगवान्‌ के द्वारा कही हुईं जिनमुद्रा सिद्धिसुख रूप है। जिन जीवोंको यह जिन- 
मुद्रा स्वेप्ममें भी नहीं रुचती वे संसाररूप वनमें रहते हैं अर्थात्‌ कभी मुक्तिको प्राप्त नहीं 
होते ॥ ४७ ॥ 
| परमप्पप झायंतो जोई सुच्चेह  मलदलोहेण । 
णादियदि णवं॑ कम्म॑ णिहदिईं जिणवरिंदेहिं॥ ४८॥ 
परमात्माका ध्यान करने वाला योगी पापदायक लोभसे मुक्त हो जाता है और नवीन कर्म॑- 
को नहीं ग्रहण करता ऐसा जिनेन्द्र भगवानुने कहा है ॥ ४८ ॥ 
होऊण दिडचरित्तो दिदसम्मत्तेग भावियमईओ । 
झायंतो अप्पाणं. परसमप्थं पावए जोई ॥ ४९॥ 
योगी--ध्यानस्थ मुन्ति दृढ चारित्रका धारक तथा दृढ सम्यक्त्वसे वासित हृदय होकर 
आत्माका ध्यान करता हुआ परम पदको प्राप्त होता है ॥। ४९ ॥ 
चरणं हवह सधम्मी धम्मी सो हवह अप्पसमभावों । 
सो रागरोसरहिओ जीवस्स अणण्णपरिणामोी ॥ ५० ॥ 
चारित्र आत्माका धर्म है अर्थात्‌ चारित्र आत्माके धर्मको कहते हैं, धर्म आत्माका समभाव 


है अर्थात्‌ आत्माके समभावकों धर्म कहते हैं और समभाव राग हेषसे रहित जीव का अभिन्‍त परि- 
णाम है अर्थात्‌ राग द्ेषसे रहित जीवके अभिन्‍त परिणामको समभाव कहते हैं ॥॥। ५० ॥ 


जह फलिहमणि विसुद्धों परदव्बजुदो हवेंह अण्णं सो । 
तह रागादिविजत्तो जीवों हवदि हु अणण्णविहो ||५१॥ 


ह्निनिडनििल नल ञ ल्‍ ता: 


१. चारितं खलु धम्मों जो सो सम्मो त्ति णिह्िट्टो ॥ 
मोहक्खोहबिहीणों परिणामों अप्पणो हु समो॥ प्रवचनसारे 
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जिस प्रकार स्फटिकमणि स्वभावसे .विशुद्ध अर्थात्‌ निर्मेल है परन्तु परद्रव्यसे संयुक्त होकर 
वह अन्य रूप हो जाता है उसी प्रकार यह जीव भी स्वभावसे विशुद्ध है भर्थात्‌ वीतराग है परल्तु 
रागादि विशिष्ट कारणोंसे युक्त होनेपर स्पष्ट ही अन्यरूप हो जाता है। 

( यहां गाथाका एक भाव यह भी समझमें आता है कि जिस प्रकार स्फटिकमर्णि स्वभावसे 
विशुद्ध है परन्तु परपदार्थक संयोगसे वह अन्य रूप हो जाता है उसी प्रकार यह जीव स्वभावसे 
रागादि वियुक्त है अर्थात्‌ रागढ्वेष आदि विकार भावोंसे रहित है परल्तु परद्रव्य अर्थात्‌ कर्म नोकर्म 
पर पदार्थोके संयोगसे अन्यान्य प्रकार हो जाता है। इस अर्थमें वियुक्त शब्दके प्रचलित्त अथंको 
बदलकर 'विदयेषेण युक्तो वियुक्त: अर्थात्‌ सहित: ऐसी जो क्लिष्ट कल्पता करना पड़ता है उससे 
बचाव हो जाता है ॥५१॥ 

देवगुरुम्सि य भत्तो साहम्मि य संजदेसु अणुरत्तो । 
सम्मत्तमुव्वहंतो। झाणरओओ होइ जोई सो ॥५२॥ 

जो देव और गुरुका भक्त है, सहवर्मी भाई तया संयमी जोवोंका अनुरागो है तया सम्यवत्व 
को ऊपर उठाकर धारण करता है अर्थात्‌ अत्यन्त आदरसे धारण करता है ऐसा योगी ही ध्यानमें 
तत्पर होता है।॥। ५२ ॥ 

उग्गतबेणण्णाणी जं कम्म॑ खबदि भवहि बहुएहि । 
तंणाणी तिहिं गुत्तो खबेद अंतो खुहुत्तेण ॥ ५३॥। 
अज्ञानी जीव उम्र तपश्चरणके द्वारा जिस कर्मको अनेक भवोंमें खिपा पाता है उसे तीन 
गुप्तियोंसे सुरक्षित रहनेवाला ज्ञानी जीव अन्तमुंह॒तं॑में खिपा देता है॥॥ ५४ ॥ 
ज्ञानी और अज्ञानी.का लक्षण 
सुभजोगेण सुभाव॑ परदव्वे कुणइ रागदो साह । 
सो तेण दु अण्णाणी णाणी एत्तो दु विषरीदों ॥ ५४॥ 

जो साधु शुभ पदार्थके संयोगसे रागवश पर्रव्यमें प्रीतिभाव करता है वह अज्ञानी है और 

इससे जो विपरीत है वह ज्ञानी है ॥॥ ५४ ॥ 
आसवहेदू य तहा भावष॑ मोक्खस्स कारणं हवदि | 
सो तेण दु अण्णणी आदसहावरस विवरीदो ॥|५५॥। 
जिसप्रकार इष्टविषयका राग कर्माख़वका हेतु है उसीप्रकार मोक्ष विषयक राग भी कर्माख़नवका 
हेतु है और इसी रागभावक्रे कारण यह जीव बज्ञानी तथा आत्मस्वमावसे विपरीत होता है ॥ ५५॥ 
जो कम्मजादमइओ सेहावणाणस्स खंडद्सयरो | 
सो तेण हु अण्णाणी जिणसासणदुसगो भणिदों ॥ ५६। 
१. 'कोटिजनम तप तपै ज्ञान विन कर्म झरें जे । न्‍ 
ज्ञानी के छिनमांहि गुप्ति तें सहंज टरैं ते।!”. छहढाला 
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कमंजन्य मतिज्ञानको धारण करनेवाला जो जोव स्वभावज्ञान--केवलज्ञानका खण्डन करता 
है, अथवा उसमें दोप लगाता है वहु अपने इस कार्येसे अज्ञानी तथा जिनधर्मका दूषक कहा 
गया है ॥ ५६ ॥ 
णाणं चरित्तहीणं॑ दंसणहीणं तवेहि संजुत्त । 
अण्णेसु भावरहियं छिंगर्गहणेण कि. सोक्ख ॥ ५७॥ 
चारित्ररहित ज्ञान सुख करनेवाला नहीं है, सम्यग्दर्शनसे रहित तपोंसे युक्त कर्म सुख करने- 
वाला नहीं है, तथा छह आवश्यक आदि अन्य कार्यो में भी मावरहित प्रवृत्ति सुख करनेवाली नहीं 
है फिर मात्र लिजुग्रहण करनेसे क्या सुख मिल जायगा ? ॥ ५७ ॥ 


[ इस गाथाका एक भाव यह भी हो सकता है-हे साधो | तेरा ज्ञान यथार्थचारित्रसे रहित 
है, तेरा त्परचरण सम्यग्दर्शनसे रहित है तथा तेरा अन्य कार्य भी भावसे रहित है अतः तुझे लिज़- 
ग्रहणसे--मात्र वेष धारण करनेसे क्या सुख प्राप्त हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं ॥ ५७ ॥ 

अच्चेयणं पि चेदा जो मण्णइ सो हवेहइ अण्णाणी | 
सो पुण णाणी भणिओ्रो जो मण्णह चेयणे चेदा ॥ ५८॥ 

जो अचेतनको भी चेतयिता मानता है वह भज्ञानी है और जो चेतनको चेतयिता मानता है 

वह ज्ञानी है ॥। ५८ ॥ 
तबरहियं ज॑ णाणं णाणविजुत्तो तवो वि अकृयत्थों । 
तम्हा. णाणतवेण संजुत्तों लहह णिव्वाणं ॥५९॥ 

जो ज्ञान तपसे रहित है वह व्यथं है और जो तप ज्ञानसे रहित है वह भी व्यर्थ है, इसलिये 

ज्ञान ओर तपसे युक्त पुरुष ही निर्वाणको प्राप्त होता है ॥ ५० ॥ 
धुवसिद्धी तित्थयथरो चडणाणजुदो करेइ्ट तवयरणं | 
णाऊण घुवं॑ छुज्जा तवयरणं णाणजुत्तो वि॥६०॥ 


जो ध्रवसिद्धि हैं अर्थात्‌ जिन्हें अवश्य हो मोक्ष प्राप्त होना है तथा जो चार ज्ञानोंसे सहित हैं 
ऐसे तोर्थंकर भगवान्‌ भी तपर्चरण करते हूँ ऐसा जानकर ज्ञानयुक्त पुरुषको भी तपश्चरण करना 
चाहिये ॥ ६० ॥ 


वाहिरलिंगेण जुदो अब्भंतर लिंगरहिदपरियम्मो | 
सी सगचरित्तमदईो. मोक्खपहविणासगो साहू ॥ ६१॥ 
जो साधु वाह्मलिज्भधसे तो सहित है परन्तु जिसके शरीरका संस्कार ( प्रवतंत ) आाभ्यन्तर- 
लिज्भसे रहित है वह आत्मचा रित्रसे भ्रष्ट है तथा मोक्षमागंका नाश करनेवाला है ॥ ६१ ॥ 
सुहेण भाविद॑ं णाणं दुहे जादे विणस्सदि | 


तम्हा जहाब॒ढ॑ जोई अप्पा दुकखेहि भाषण ॥६२॥ 
३७ 


२९० कुन्दंकुन्द-भा रती 
सुखंसे वासित ज्ञान दुःख उत्पन्न होने पर नष्ट हो जाता है इसलिये योगीको यथाशक्ति 
आत्माको दुःखसे वासित करना चाहिये॥ ६२॥ 
आहारासगणिदाजयं च काऊण .. जिणवरमएण । 
झायव्यो. णियअप्पा णाऊण  गुरुपसाएण ॥ ६३॥ 
आहार, आसन और निद्राकों जीतकर जिनेन्द्र, देवके मतानुसार गुरुओंके प्रसादसे निज 
आंत्माको जानना चाहिये और उसीका ध्यान करना चाहिये ॥ ६३ ॥ 
अप्पा. चरित्तवंतों दंसणणाणेण संजुदो अप्पा। 
सो झायव्वों णिच्च॑ णाऊण  गुरुपसाएण ॥ ६७ ॥ 


आत्मा चारित्रसे सहित है, आत्मा दर्शन और ज्ञानसे युक्त है इस प्रकार गुरुके प्रसादसे 
जानकर उसका नित्य ही ध्यान करना चाहिये ॥ ६४ ॥ 


दवखे णज्जईइ अप्पा अप्पा णाऊण भावणा दुक्‍्खं | 
भावियसहावपुरिसी। विसएसु विरचए. दुक्खं ॥ ६५॥ 
प्रथम तो आत्मा दुःखसे जाना जाता है, फिर जानकर उसकी भावना दुःखसे होती है, फिर 
आत्मस्वभावकी भावना करनेवाला पुरुष दुःखसे विषयोंमें विरक्त होता है ॥ ६५ | 
तामण णज्जदइ अप्पा विसएसु णरो पवइए जाम | 
विसए. विरत्तचित्तो. जोई जाणेइ  अप्पाणं ॥ ६६॥ 
जब तक मनुष्य विषयोंमें प्रवृत्ति करता है तब तक आत्मा नहीं जाना जाता अर्थात्‌ आत्म- 
ज्ञान नहीं होता । विषयोंसे विरक्तचित्त योगी ही आत्माको जानता है ॥ ६६॥ 
अप्पा णाऊण णरा केई सब्मावभावषब्भटा | 
हिंडंति चाउरंगं विसएसु विमोहिया सूढा ॥ ६७॥ 
आत्माको जानकर भी कितने ही लोग सदभावकी भावनासे--निजात्मभावनासे भ्रष्ट होकर 
विषयोंमें मोहित होते हुए चतुगंति रूप संसारमें भटकते रहते हैं ॥ ६७ ॥ 
जे पुण ।नसयावरत्ता अप्पा णाऊण भावणासाहया । 
छंडंति चाउरंगं॑ तवशुणजुत्ता ण संदेहो ॥ ६८॥ 
ओर जो विषयोंसे विरक्त होते हुए आत्माको जानकर उसको भावनासे सहित रहते हैं वे 
तपरूपी गुण अथवा तप और मूलगुणोंसे युक्त होकर चतुरज्ज--चतुगंति रूप संसारको छोड़ देते हैं 
इसमें संदेह नहीं है ॥॥ ६८ ॥ 
परमाणुपमाणं वा परदव्वे रदि हवेदि . मोहादो | 
सी मूढो अण्णाणी आदसहावस्स विवरीदो ॥६९॥ 


अष्टपाहुड २०१ 


जिसकी अज्ञानवश परद्रव्यमें परमाणु प्रमाण भी रति है वह मूढ है, अज्ञानी है और आत्म- 

स्वभावसे विपरीत है।॥ ६९॥ 
अप्पा झायंताणं दंसणसुद्गीणप. दिढ्चरित्ताणं | 
होदि धुवं णिव्याणं. विसएसु विरत्तचित्ताणं | ७०॥ 

जो आत्माका ध्यान करते हैं, जिनके सम्यग्दर्शनकी शुद्धि विद्यमान है, जो दुढ चारित्रके 
धारक हैं, तथा जिनका चित्त विषयोंसे विरक्त है ऐसे पुरुषोंकी निश्चित ही निर्वाण प्राप्त होता 
है ॥ ७० ॥ 

जेण रागे परे दव्वे संसारर्स हि. कारणं। 
तेणावि जोइणो णिच्चं कुज्जा अप्पे सभावणा ॥७१॥ 

जिस स्त्री आदि पर्यायसे पर द्रव्यमें राग होने पर वह राग संसारका कारण होता है योगी 
उसी पर्यायसे निरन्तर आत्मामें आत्मभावना करता है ॥ ७१॥ 

भावाथँ--साधारण मनुष्य स्त्रीको देखकर उसमें राग करता है जिससे उसके संसारको वृद्धि 
होती है परन्तु योगी--ज्ञानी मनुष्य स्त्रीको देखकर विचार करता है कि जिस प्रकार मेरा आत्मा 
अनन्त केवलज्ञानमय है उसी प्रकार इस स्त्रीका आत्मा भी अनन्त केवलज्ञानमय है। यह स्त्री 
ओर में--दोनों हो केवलज्ञानमय हैं। इस कारण यह स्त्री भी मेरी आत्मा है मुझसे पुथक्‌ इसमें 
है ही क्या ? जिससे स्नेह करू । 

( पं० जयचन्द्रजीने अपनो वचनिकामें 'जेण रागो परे दव्वे' ऐसा पाठ स्वीकृत कर यह अर्थ 
प्रकट किया है--चूंकि परद्रव्य सम्बन्धी राग संसारका कारण है इसलिये योगीको निरन्तर आत्मा- 
में ही आत्मभावना करनी चाहिए। पर॥न्तु इस अर्थमें 'तेणावि--तेनापि'! यहाँ तेन शब्दके साथ 
दिये हुए अपि शब्दकी निरथंकता सिद्ध होती है। ) 

णिंदाए ये पसंसाए दुबे ये सुहए्सु य। 
सत्णं चेव वंधूणं चारिति समभावदो ॥७२॥ 
हे निन्‍दा और प्रशंसा, दुःख और सुख तथा शत्रु और मित्रमें समभावसे ही चारित्र होता 
॥ ७२ ॥ 
यह ध्यातवके योग्य समय नहीं है इस मान्यताका निराकरण करते हैं-- 
चरियावरिया वदसमिदिवज्जिया सुद्धमावपज्मद्ठा । 
केई जंपंति एप ण हु कालो झाणजोयस्स ॥७३॥ 

जो चारित्रको आवरण करनेवाले चारित्रमोहनोय कम्मसे युक्त हैं, त्रत और समितिसे रहित 
हैं तथा शुद्धभावसे च्युत हैं ऐसे कितने ही मनुष्य कहते हैं कि यह ध्यानरूप योगका समय नहीं है 
अर्थात्‌ इस समय ध्यान नहीं हो सकता ॥| ७३ ॥ | 

सम्मत्तणाणरहिओ अभव्वजीवो हु मोक्खपरिशुक्कों |. 
संसारसुह्े सुरदो ण हु कालो भणई झाणस्स ॥७४॥ 


रथ्र कुन्दकुन्द-भारती 
जो सम्यवत्व तथा सम्यग्ज्ञानसे रहित है, जिसे कभी मोक्ष होता नहीं है, तथा जो संसार 
संबन्‍्धी सुखमें अत्यन्त रत है ऐसा अभव्य जीव हो कहता है कि यह ध्यानका काल नहीं है अर्थात्‌ 
इस समय ध्यान नहीं हो सकता ॥ ७४ ॥। 
पंचसु महत्वदेसु य पंचसु समिदीसु तीसु शुतीसु | 
जो मूढो अण्णाणी ण हु काछो भणइ झाणस्स ॥७५॥ 
जो पांच महात्रतों, पांच समितियों तथा तीन गुप्तियोंके विषयमें मूढ है और भज्ञानी है वही 
हता है कि यह ध्यानका काल नहीं है अर्थात्‌ इस समय ध्यान नहीं हा सकता ॥। ७५ ॥ 
भरहे दुस्समकाले धम्मज्ञाणं हवेदइ साहुस्स | 
त॑ अप्पसहावठिंदे ण हु मण्णइ सो वि अण्णाणी ॥ ७६॥ 
भरतक्षेत्रमें, दुघम नामक पज््चम कालमें मुनिके धम्यध्यान होता है तथा वह धम्यंध्यातत 
आत्मस्वभावमें स्थित साधुके होता है ऐसा जो नहीं मानता वह अज्ञानी है॥ ७६१॥। 
अज्ज वि तिरयणसुद्धा अप्पा झाएवि लहहि इंदत्तं | 
लोयंतियदेवत्त तत्थ. चुआ पिव्चुदि जंति ॥ ७७॥ 
आज भी रत्नत्रयसे शुद्धताको प्राप्त हुए मनुष्य आत्माका ध्यानकर इन्द्रपद तथा लौकान्तिक 
देवोंके पदको प्राप्त होते हैं और वहाँसे च्युत होकर निर्वाणको प्राप्त होते हैं | ७७ ॥ 
जे पावमोहियमई हलिंगं घेत्तणः जिणवरिंदाणं | 
पाव॑ कुणंति पावा ते चत्ता मोक्खमर्गम्मि ॥७८॥ 


जो पापसे मोहितवुद्धि मनुष्य, जिनेन्द्रदेवका लिज्भ धारणक्र पाप करते हैँ वे पापी मोक्ष- 
मार्गंसे पतित हैं ॥ ७८ ॥ 


जे पंचचेल्सता गंथग्गाहीय जायणासीला । 
आधाकम्मस्मि स्या ते चत्ता मोबखमग्गम्मि ॥७९॥ 
जो “पाँच प्रकारके वस्त्रोंमें आसक्त हैँ, परिग्रहको ग्रहण करने वाले हैँ, याचना करते हैं तथा 

अधःकर्म--निनन्‍्द कर्ममें रत हैं वे मुनि मोक्षमार्गसे पतित हैं ॥॥ ७९ ॥ 

निग्गंथमोहम॒क्का वावीसपरीसदा जियकसाया | 

पावारंभविश्वक्नला ते गहिया मोक्खमसग्गम्मि || ८०॥ 
. जो परिम्रहसे रहित हैं, पुत्र-मित्र आदिके मोहसे मुक्त हैं, बाईस परीषहोंको सहन करनेवाले , 
हैँ, कपायोंकों जीतनेवाले हैं तथा पाप और आरम्भसे दूर हैं वे मोक्षमागमें अज्भीकृत हैं ८० ॥ 


१.. १ अण्डज--कोश्ा आदि, २ वुण्डज-सूतीवस्त्र, ३ वल्कज--सन तथा जूट आदिसे निरमित, ४ चर्मज-- 
चमड़ेंसे उत्पन्त और ५ रोमज--ऊनी वस्त्र, ये पाँच प्रकारके वस्त्र हैं । 


अष्टपाहुड रथरे 


उद्धद्धमज्ञलोए केई मज्यं ण अहयमेगागी | 
इयभावणाएं जोई पावंति हु सासयं सोकखं ॥ ८१॥ 
ऊध्वं, मध्य और अधोलोकमें कोई जीव मेरे नहीं हैं, में अकेला ही हूँ इस प्रकारकी भावनासे 
योगी शाइवत--अविनाशी सुखको प्राप्त होते हैं ॥| ८१॥ 
देवगुरूणं. भत्ता. णिव्वेयपरंपर विचितंता । 
झाणरया सुचरित्ता ते गहिया भोक्खमग्गम्मि ॥८२॥ 
जो देव और गुरुके भक्त हैं, वेराग्यकी परम्पराका विचार करते रहते हैं, ध्यानमें तत्पर 
रहते हैं, तथा शोभन--निर्दोष आचारका पालन करते हैं वे मोक्षमार्गमें अंगीकृत हैं | ८२ ॥ 
णिच्छयणायस्स एवं अप्पां अप्पस्मि अप्पणे सुरदो । 
सो होदि हु सुचरिततों जोइ सो लहइ णिव्वाणं ॥ ८३॥ 
निरचय नयका ऐसा अभिप्राय है कि जो आत्मा, भात्माके लिये, आत्मामें तन्‍्मयीभावको 
प्राप्त है वही सुचारित्र-उत्तम चारित्र है। इस चारित्रको धारण करनेवाला योगी निर्वाणको प्राप्त 
होता है ॥ ८३ ॥। ! 
पुरिसायारो अप्पा जोई  वरणाणदंसणसमण्गो । 
जो झायदि सो जोई पावहरो भवदि पिहंदों ॥ 2४॥ 
पुरुषाकार अर्थात्‌ मनुष्य शरीरमें स्थित जो आत्मा, योगी बनकर उत्कृष्ट ज्ञान और दर्शानसे 
पूर्ण होता हुआ आत्माका ध्यान करता है, वह पापोंको हरनेवाला तथा निह॑न्द्र होता है॥ ८४ ॥. 
एवं जिणेहिं कहियं सबणाणं सावयाण पुण पुणसु | 
संसारविणासयरं सिद्धियरं कारण परम ॥८५॥ 
.. इस प्रकार जिनेन्द्र भगवान्‌के द्वारा बार-बार कहे हुए वचन मुनियों तथा श्रावकोंके संसारको 
नष्ट करनेवाले तथा सिद्धिको प्राप्त करानेवाले उत्कृष्ट कारण स्वरूप हैं || ८५ ॥| 
गहिऊण ये सम्मत्त' सुनिम्मर्ूं सुरगिरीव निवकंपं । 
त॑ झाणे झाइज्जर सावय दुचक्खक्खयट्टाए ॥ ८६ ॥ 
हे श्रावक ! ( हे सम्यग्दृष्टि स्पासक अथवा है मुने ! ) अत्यन्त निर्मछ और मेरुपवंतके समान 
निरचल सम्यग्दर्शनको ग्रहणकर दुःखोंका क्षय करनेके लिये ध्यानमें उसीका ध्यात किया 
जाता है॥ ८६॥। 
सम्मत जो झायदि सम्माइट्टी हवेह् सो जीवों । 
सम्मत्परिणोीीा उण खबेद. दुद्दईकम्माणि ॥ ८७॥ 
जो जीव सम्यकत्वका ध्यान करता है वह सम्यग्दष्टि हो जाता है और सम्यक्त्वरूप परिणत 
हुआ जीव दुष्ट आठ कर्मोका क्षय करता है॥ ८७॥ 
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कि. बहुणा भणिएणं जे सिद्धा नरवरा गए काले । 
सिज्िहहि जे वि भविया तं जाणह सम्मसाहप्पं || <<८ || 
अधिक कहनेसे क्या ? अतीत कालमें जितने श्रेष्ठपुरुष सिद्ध हुए हैं और भविष्यत्‌ कालमें 
जितने सिद्ध होंगे उस सबको तुम सम्यग्दर्शनका ही माहात्म्य जानो ॥ ८८ ॥ 
ते धण्णा सुकयत्था ते स्रा ते वि पंडिया सणुया। 
सम्मतः सिद्धियर सिवणे वि ण मइलढियं जेहिं॥ <८९॥ 
वे ही मनुष्य धन्य हैं, वे ही कृतक्ृत्य हैं, वे ही श्रवीर हैं और वे हो पण्डित हैं जिन्होंने 
सिद्धिको प्राप्त करानेवाले सम्यक्त्वको स्वप्समें भी मलिन नहीं किया है ।॥ ८९ ॥। 
हिंसाहिए. धम्मे अट्टारहदोसवज्जिए . देंवे। 
णिग्गंथे * पावयणे सदृहणं होह.. सम्पत्त ॥९०॥ 
हिसा रहित धर्म, अठारह दोष रहित देव, निग्नेन्थगुरु और अहंत्प्रववचन्त--समीचीन झास्त्र- 
में जो श्रद्धा है वह सम्यग्दशर्न है ।। ९.० ॥॥ 
जहजायरूवरूव सुसंजयं सव्वसंगपरिचत्त । 
लिंग ण परोवेक्‍्ख जो मण्णद तस्स सम्प्तत्त ॥९१॥ 
दिगम्बर मुनिका लिज्धं ( वेष ) यथाजात--तत्काल उत्पन्न हुए वालकके समान होता है, 
उत्तम संयमसे सहित होता है, सब परिग्रहसे रहित होता है और परको भअपेक्षासे रहित होता है-- 
ऐसा जो मात्तता है उसके सम्यक्त्व होता है ९५१ ॥ 
कुच्छियदेव॑ धम्म॑ कुच्छियलिंगं च बंदए जो हु । 
लज्जाभयगारवदोी मिच्छादिद्दी हवे सो हु॥९२॥ 
जो छज्जा, भय और गारवसे कुत्सित देव, कुत्सित धर्म और कुत्सित लिज्गकी वन्दना 
करता है वह मिथ्यादष्टि होता. है ॥ ९२ ॥॥ 
सपरावेब्ख॑ लिंगं॑ राई देवं असंजयं वंदे। 
माणइ मिच्छादिह्दी ण हु सण्णइ सुद्धसस्मत्तो ॥९३॥ 


परकी अपेक्षासे सहित लिज्जको, तथा रागी और असंयत देवको वन्दत्ता करता हूँ ऐसा 
मिथ्यादृष्टि जीव मानता है शुद्ध सम्यर्दृष्टि जीव नहीं।॥ ५३ ॥ 


सम्माइड्टी सावय धम्सं॑ जिणदेवदेसियं कुणदि । 
विवरीयं छुब्वंतोी मिच्छादिद्दी. मुणेयव्यो ॥९9॥ 
सम्यग्दृष्टि श्रावक अथवा मुनि, जिनदेवके द्वारा उपदेशित घर्मको करता है। जो विपरीत 
धर्मंको करता है उसे मिथ्यादृष्टि जानना चाहिये ॥ ५४॥ 
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मिच्छादिद्ठि जो सो संसारे संसरेह सुहरहिओ | 
जम्मजरसरणपठरे.. दुक्‍्खसहस्साउले जीवो ॥९५॥ 

जो मिथ्यादृष्टि जीव है वह जन्म जरा और मरणसे युक्त तथा हजारों दुःखोंसे परिपूर्ण 
संसारमें दुखी होता हुआ भ्रमण करता है॥ ९५ ॥ 
सम्मग्रण मिच्छदोसोी सणेण परिभाविऊण तं॑ कुणसु । 
जंते मणस्स रुच्चह कि बहुणा पलुविएणं तु ॥९६॥ 
सम्यवत्व गुण है और मिथ्यात्व दोप है ऐसा मनसे विचार करके तेरे मनके लिये जो रुचे 
वह कर, अधिक कहनेसे क्या छाभ है ?॥ ९६ ॥ & 
वाहिरसंगविश्वुक्की ण वि सुक्‍्की मिच्छभाव णिग्गंथों । 
फिं तस्स ठाणमठणं ण वि जाणदि अप्पसमभाव॑ ॥ ९७॥ 
जो साधु वाह्य परिग्रह से तो छूट गया है परच्तु मिथ्याभावसे नहीं छूटा है उसका 
कायोत्सगंके लिये खड़ा होना अथवा मौनसे रहना क्‍या है ? अर्थात्‌ कुछ भी नहीं है क्योंकि वह 
आत्माके समभावको तो जानता ही नहीं है ॥ ९७॥ 
मूलगुणं छित्तण य वाहिरकम्म॑ करेह् जो साहू। 
सो ण लहइ सिद्धिसुहं जिणलिंगविराधगो णिच्चं ॥१९८॥ 
जो साधु मूलगुणोंको छेद कर बाह्य कर्म करता है वह सिद्धिके सुखको नहीं पाता । वह तो 
निरन्तर जिनलिज्भकी विराधना करनेवाला माना गया है ॥ ९८ ॥ 
कि काहिदि बंहिकम्मं कि काहिदि वहुविहं च खबणं च । 
कि. काहिदि आदावं आदसहावस्स विवरीदों ॥ ९९॥ 
जो साधु आत्मस्वभावसे विपरीत है मात्र वाह्य कर्म उसका क्या कर देगा ? नाना प्रकारका 
उपवासादि क्या कर देगा ? और आतापनयोग क्या कर देगा ? अर्थात्‌ कुछ नहीं ॥ ९५॥ 
जदि पढदि वहुसुदाणि य जदि काहिदि बहुविहे य चारित्ते | 
त॑ बालसुदं चरणं हवेह अप्पस्स॒ विवरीदं ॥१००॥ 
यदि ऐसा मुनि अनेक शास्त्रोंको पढ़ता है, तथा नाना प्रकारके चारित्नोंका पालन करता है 
तो उसको वह सब प्रवृत्ति आत्मस्वरूपसे विपरीत होनेके कारण बालश्रुत और बाल चारित्र 
कहलातो है ॥ १०० ॥ 
चेरुगपरो साहू परदव्वपरम्शहों ये सो होदि। 
संसारसुदवविरत्तो सगसुद्धसुहेसु अणुरत्तो ॥१०१॥ 
जो साधु वेराग्यमें तत्पर होता है वह परद्वव्यसे पराइमुख रहता है, इसी प्रकार जो साधु 
संसार सुखसे विरक्त रहता है वह स्वकीय शुद्ध सुखमें अनुरक्त होता है ॥ १०१ ॥ 
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गुणगणविहृसियंगो. हेयोपादेयणिच्छिदो. साहू | 
झाणज्झयणे सुरदोी सो पावह उत्तम ठाणं ॥१०२॥ 
गुणोंके समूहसे जिसका शरीर शोभित है, जो हैय ओर उपादेय पदार्थोका निश्चय कर 
चुका है तथा ध्यान और अध्ययनमें जो अच्छी तरह छीन रहता है वही साधु उत्तम स्थानको प्राप्त 
होता है ॥ १०२॥ 
णवियेहिं ज॑ णविज्जइ झाइज्जइ झाइएहि अणवरयं | 
थुव्वंतेहि थुणिज्जइ देहत्यं कि पि त॑ मुणह ॥१०३॥ 
दूसरोंके द्वारा नमस्क्ृत इन्द्रादिदेव जिसे नमस्कार करते हैं, दूसरोंके द्वारा ध्यान किये गये 
तोर्थंकर देव जिसका निरल्तर ध्यान करते हैं और दूसरोंके द्वारा स्तृयमान--स्तुत किये गये तीर्थंकर 
जिनेन्द्रभी जिसको स्तुति करते हैं शरीरके मध्यमें स्थित उस अनिवंचनोय आत्मतत्त्वको तुम 
जानो ॥ १०३॥ 
अरुह्दा सिद्धायरिया उज्ञाया साहु पंचपरसेट्टी । 
तेवि हु चिठ्ृहि आदें तम्हा आदा हु में सरणं ॥१०४॥ 
अरहन्त, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय और साधु ये पांच परसेष्ठी हैं। ये पांचों परमेष्ठी भी 
जिस कारण आत्मामें स्थित हैं उस कारण आत्मा ही मेरे लिये शरण हो ॥| १०४॥ 


सम्मतः सण्णाणं सच्चारित हि सत्तवं चेव। 
चउरो चिट्ठहि आदे तम्हा आदा हु मे सरणं ॥१०५॥ 
सम्यग्दशंन, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्र और सम्यकतप ये चारों आत्मामें स्थित हैं इसलिये 
आत्मा ही मेरे लिये शरण है ॥ १०५ ॥ 
एवं जिणपण्णत्तं मोक्खस्स य पाहुड सुभत्तीए | 
जो पढइ सुणद भावद सो पावह सासयं सोक्खं ॥१०६॥ 


इस प्रकार जिनेन्द्र भगवान॒के द्वारा इस मोक्ष प्राभुतको जो उत्तम भक्तिसे पढ़ता है, सुनता 
है और इसकी भावना करता है वह शाइवत सुख--भविनाश्षी मोक्ष-सुखको प्राप्त होता है ॥ १०६॥ 


इस प्रकार कुन्दकुन्दाचार्य विरचित मोक्षप्राभृत समाप्त हुआ । 


लिड्डग्राभुतम 


काऊण णमोकारं अरहंताणं तहेव  सिद्धाणं | 
वोच्छामि समणलिंगं पाहुडसत्थं समासेण ॥ १ ॥ 
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मैं अरहन्तों तथा सिद्धोंकी नमस्कार कर संक्षेपसे मुनिलिड्भका वर्णन करनेवाले प्राभुत 
शास्त्रको कहूँगा ॥ १॥ 
धम्मेण होइ लिंगं ण हलिंगमत्तेण धम्मसंपत्ती । 
जाणेहि भावधम्म॑ कि. ते लिंगेण कायव्यों॥ २ ॥ 
धर्मसे लिज्भ होता है लिज्भमात्र धारण करनेसे धर्मकी प्राप्ति नहीं होतों इसलिये भावको 
धर्म जानो भावरहित लिड्से तुझे क्‍या कार्य है ? 
भावाथें--लिज्ु अर्थात्‌ शरीरका वेष धर्से होता है, जिसने भावके बिना मात्र शरीरका वेष 
धारण किया है उसके धमकी प्राप्ति नहीं होती, इसलिये भाव ही धर्म है भावके बिना मात्र वेष 
कार्यकारी नहीं है ॥॥ २॥ 
जो पावमोहिदमदी लिंगं॑ पेत्तण जिणवरिंदाणं । 
वहसद लिंगि भाव॑ लिंगं णसेदि हिंगीणं ॥ ३ ॥ 
जिसकी बुद्धि पापसे मोहित हो रही है ऐसा जो पुरुष, जिनेन्द्रदेवके लिज्भको--नग्न 
दिगम्बर वेपको ग्रहण कर लिझ्जीके यथार्थ भावकी हँसी करता है वह सच्चे वेषधारियोंके वेषको 
नष्ट करता है भर्थात्‌ लजाता है ॥ ३॥ 
णच्चदि गायदि ताव॑ वायं वाएंदि लिल्नरूवेण । 
सो पावमोहिदमदी तिरिक्खवजोणी ण सो समणो ॥ ४ ॥ 
जो मुनिलिज्ठ धारण कर नाचता है, गाता है, अथवा बाजा बजाता है वह पापसे मोहित- 
बुद्धि पशु है मुनि नहीं ॥ ४॥ 
सम्मृहदि रकखेदि ये अइं झाएंदि बहुपयत्तेण | 
सो पावमोहिदसदी तिहिक्वजोणी ण सो समणो ॥ ५ ॥ 
जो बहुत प्रकारके प्रयत्नोंसे परिग्रहको इकट्ठा करता है, उसकी रक्षा करता है, तथा आत्तं- 
ध्यान करता है वह पापसे मोहितवुद्धि पशु है मुनि नहीं है।॥। ५॥ 
कलह वाद जूबा णिच्च॑ बहुमाणगव्विओ हिंगी। 
वच्चदि णरयं॑ पांओं. करमाणो हलिंगिरुवेण ॥ ६ ॥ 
जो पुरुष मुनिलिज्भका धारक होकर भी निरच्तर अत्यधिक गवंसे युक्त होता हुआ कलह 
करता है, वादविवाद करता है, अथवा जुवा खेलता है वह चूंकि मुनिलिज्भसे ऐसे कुकृत्य करता है 
अतः पापी है और नरक जाता है ॥ ६॥। 
पावोपहदिभावो सेवदि य अबंशु छिंगिरुवेण । 
सो पावमोहिदमदी हिंडदि संसारकांतारे ॥ ७ ॥ 


पापसे जिसका यथार्थभाव नष्ट हो गया है ऐसा जो पुरुष भुनिलिज्ग धारणकर अन्नह्मका 
रेट ' 
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सेवन करता है वह पापसे मोहितवुद्धि होता हुआ संसाररूपी अटवोीमें भ्रमण करता रहता 
है ॥ ७॥ 


[0७ 


दंसणणाणचरित्तें उबह्णे जद ण॒ लिंगरूबेण | 
अदं झायदि झञ्ाणं अणंतसंसारिओ होदी ॥ ८ ॥ 
जो मुनिलिज्गु धारण कर सम्यग्दशंन, सम्यग्शान और सम्पकचारित्रकों उपयान अर्थात्‌ 
आश्रय नहीं बनाता है तथा आतंध्यान करता है वह अनन्तसंसारी होता है ॥ ८.॥ 
जो जांडदि विव्याइं किसिकम्मवर्णिज्जजीवघादं च। 
वच्चदि णरयं॑ पाओ करमाणो लिंगिरुवेण ॥ ९ ॥ 
जो मुनिका लिज्छज रखकर भी दूसरोंके विवाह सम्बन्ध जोड़ता है, तथा खेती और व्यापारके 
द्वारा जीवोंका घात करता है वह चूंकि मुनि लिज्भके द्वारा इस कुकृत्यको करता है अतः पापी है 
और नरक जाता है ॥ ९ ॥ 
चोराण मिच्छवाण य जुद्ध विवादं च तिव्वकम्सेद्दि | 
जंतेण दिव्वमाणों गच्छदि लिंगी णरस्यवासं ॥१०॥ 
जो लिज्ी चोरों तथा झूठ बोलने वालोंके युद्ध और विवादको कराता है तथा तीब्रकर्म-- 
खरकम अर्थात्‌ अधिक हिंसावाले कार्योसे और यन्त्र गर्थात्‌ चौपड़ आदिसे क्रीड़ा करता है वह 
नरकवासको प्राप्त होता है ॥ १० ॥ 
दंसणणाणचरितते तवसंजमणियमसणिच्चकम्मम्मि | 
पीडयदि वइमाणो पावदि छिंगी णरयवासं ॥११॥ 
जो मुनिवेषी दर्शन ज्ञान चारित्र तथा तप संयम नियम और नित्य कार्योँमें प्रवृत्त होता 
हुआ दूसरे जीवोंको पीडा पहुंचाता है वह नरकवासको प्राप्त होता है ॥ ११ ॥ 
कदप्पाइथ चइइ करमाणो भोयणेतु रसगिद्धि । 
माई हछिंगविवाई तिरिक्वजोणी ण सो समणों ॥१२५॥ 
जो पुरुष मुनिवेषी होकर भी कांदर्पी आदि कुत्सित भावनाओंको करता है तथा भोजलमें 
रससम्वन्धी लोलुपताको धारण करता है वह मायाचारी, मुनिलिगको नष्ट करनेवाला पशु है, 
मुन्ति नहीं ॥ १२॥ 
धावदि पिंडणिमित्तः करूहं काऊण अुंजदे पिंड | 
अवरुपरूई संतो जिणमग्गि ण होई सो समणों ॥१३१॥ 


जो आहारके निमित्त दौड़ता है, कछहकर भोजनको ग्रहण करता है और उसके निम्मित्त 
इूसरेसे ईर्ष्या करता है वह जिनमार्गी श्रमण नहीं है ॥ १३ ॥ 


भवाथथ--इस काल्‍ूमें कितने ही लोग जिनलिज्धसे भ्रष्ट होकर अवंपालक हुए फिर उनमें 


अष्टपाहुड . २९९, 
इवेताम्बरादिक संघ हुए। उन्होंने शिथिकाचारका पोषणकर लिझ्जकी प्रवृत्ति विक्ृत कर दी। 
उन्हींका यहाँ निषेध समझना चाहिये । उनमें अब भी कोई ऐसे साध्‌ हैं जो आहारके निमित्त शीक्र 
दौड़ते हैं--ईर्यासमित्तिको भूल जाते हैँ और गृहस्थके घरसे लाकर दो-चार संमिलित बैठकर खाते 
हैं और वँटवारामें सरस-नीरस आने पर परस्पर कलह करते हैं तथा इस निमित्तको लेकर दूसरोंसे 
ईर्ष्या भी करते हैं सो ऐसे साधु जिनमार्गी नहीं हैं ॥| १३ ॥ 

गिण्हदि अदत्तदाणं परणिंदा थि ये परोक्‍्खदसेहिं । 
जिणलिंगं धारंतो चोरेण व होइ सो समणो॥ १४॥ 
जो मनुष्य जिनलिद्धंको धारण करता हुआ भी बिना दी हुईं वस्तुको ग्रहण करता है तथा 
परोक्षमें दूषण लगा-लगा कर दूसरेको निन्‍दा करता है वह चोरके समान है, साधु नहीं है ॥ १४॥ 
उप्पडदि पडदि धावदि पुढ्वीओ खणदि हलिंगरूवेण ! 
इरियावह धारंतो तिरिक्वनोणी ण सो. समणो ॥ १५॥ 
जो मुनिलिज्भ धारणकर चलते समय कभी उछलता है, कभी दौड़ता है, और कभी पृथिवी 
को खोदता है वह पशु है मुनि नहीं ।॥ १५ ॥ 
बंधे णिरओ संतो सरसं खंडेदि तह य वसुहं पि। 
छिंददि तरुगण बहुसो तिरिक्लजोणी ण सो समणों ॥ १६॥ 
जो किसीके बन्धमें छीन होकर अर्थात्‌ उसका आज्ञाकारी वनकर धान कृटता है, पृथिवी 
खोदता है और वृक्षोंके समूहकी छेदता है वह पशु है मुनि नहीं। 
भावायं--यह कथन अन्य साधुओं की अपेक्षा है। जो साधु वनमें रहकर स्वयं धान तोड़ते 
हैं, उसे कूटते हैं, अपने आश्रममें वृक्ष गाने आदिके उद्देहयसे पृथिवी खोदते हैं तथा वृक्ष लता 
आदिको छेदते हूँ वे पशुके तुल्य हूँ, उन्हें हिंसा पापकी चिन्ता नहीं, ऐसा मनुष्य साधु नहीं कहला 
सकता ॥ १६ | 
रागो (रागं) करेदि णिच्चं महिला वरग्गं पर च दूसेदि | 
दंसणणाणविहीणो तिरिक्खनोणी ण सो समणों ॥ १७॥ 
,. जो स्त्रियोंके समूहके प्रति निरन्तर राग करता है, दूसरे निर्दोष प्राणियोंको दोष लगाता है 
तथा स्वयं दर्शनज्ञानसे रहित है वह पश्यु है साधु नहीं।। १७ ॥ 
पव्यज्जहीणगहिणं णेहू सीसम्मि बइदे बहुसो । 
आयारविणयहीणो तिरिक्खजोणी ण सो सवणो ॥ १८॥ 
जो दीक्षासे रहित गृहस्थ शिष्यपर अधिक स्नेह रखता है तथा आचार भौर विनयसे रहित 
है वह तियंज्च है साधु नहीं ॥ १८ ॥ 
भावार्थ-- कोई-कोई साधु अपने गृहस्थ शिष्यपूर अधिक स्नेह रखते हैं, अपने पदका ध्यान 
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न कर उसके घर आते-जाते हैं, सुख-ढुःखमें आत्मीयता दिखाते हैं तथा स्वयं मुनिके योग्य आचार 
तथा पूज्य पुरुषोंकी विनयसे रहित होते हैं, आचार्य कहते हैं कि वे मुन्ति नहीं हैं किन्तु पशु हैं ॥१८॥ 
एवं संहिओ मुणिवर संजदमज्ञझम्मि बहुदे णिच्च॑। 
बहुल पि जाणमाणो भावविणईे ण सो सबणों ॥ १९॥ 
है मुनिवर ! ऐसी खोटी प्रवृत्तियोंसे सहित मुनि, यद्यपि संयमी जन्तोंके मध्यमें रहता है और 
बहुत ज्ञानवान्‌ भी है तो भी वह भावसे विनष्ट है अर्थात्‌ भावलिज्जसे रहित है--यथार्थ मुनि 
नहीं है ॥॥ १५ || 
दंसगणाणचरित्ते महिहावग्गम्मि देदि वोषडो । 
पासत्थ वि हु णियड्लो मावविणद्वी ण सो समणो ॥ २० ॥ 
जो स्त्रियोंमें विश्वास उपजाकर उन्हें दर्शनज्ञान और चारित्र देता है वह पाइवंस्थ मुनिसे 
भी निक्ृष्ट है तथा भावलिज्भसे शून्य है, वह परमार्थमुनि नहीं है ॥ 
भावार्थ--जो मुनि अपने पदका ध्यान न कर स्त्रियोंसे संपर्क बढ़ाता है, उन्हें पासमें बेठाकर 
पढ़ाता है, तथा दर्शन या चारित्र आदिका उपदेश देता है वह पाइवेस्थ नामक भ्रष्ट मुनिसि भी 
अधिक निद्ृष्ट है। जब मुनि एकान्तमें आयिकाओंसे भी बात नहीं करते । सात हाथकी दूरी पर दो 
या दो से अधिक संख्यामें बेठी हुई आयिकाओंसे हो धर्म-चर्चा करते हैं, उनके प्रइ्नोंका समाधान 
करते हैं तब गृहस्थस्त्रियोंकी एकदम पासमें बेठाकर उनसे सम्पकक बढ़ाना मुनिपदके अनुकूल नहीं है। 
ऐसा मुनि भावलिजुसे शून्य है अर्थात्‌ द्रव्यलिड्धरी है, परमार्थमुनि नहीं है।॥ २० ॥ 
पुंइचलिघरि जसु श्रृंजद णिच्च॑_ संथुणदि पोसए पिंड | 
पावदि बालसहावं॑ भावविणटे ण सो सवणों ॥ २१॥ 
जो साधु व्यभिचारिणी स्त्रीके घर आहार लेता है, मिरन्तर उसकी स्तुति करता है, तथा 
पिण्डको पाछता है अर्थात्‌ उसकी स्तुतिकर निरन्तर भाहार प्राप्त करता है वह बालस्वभावको 
प्राप्त होता है तथा भावसते विनष्ट है, वह मुनि नहीं है ।। २१ ॥ 


इय हिंगपाहुडमिणं सब्ब॑ बुद्धेहि देसियं धम्म । 
पालेहि कइसहियं सो गाहदि उत्तम ठाणं || २२॥ 


इस प्रकार यह लिज़ुप्राभुत नामका समस्त शास्त्र ज्ञानी--गणधरादिके द्वारा उपदिष्ट है। 
इसे जानकर जो कष्टसहित धर्ंका पालन करता है भर्थात्‌ कष्ट भोगकर भी धमकी रक्षा करता है 
वह उत्तम स्थानको प्राप्त होता है।। २२ ॥ 


इस प्रकार कुन्दकुन्दाचार्य विरचित लिंगप्राभृत समाप्त हुआ । 


शीलप्राभृतस्‌ 


चीर॑ विसाहणयणं. रत्तुप्पलकोमलस्समप्पायं | 
तिबिहेण पणमिऊ्णं सीलगुणाणं णिसामेह | १ ॥ 
( बाह्ममें ) जिनके विशाल नेत्र हैं तथा जिनके पाँव छाल कमलके समान कोमल हैं 
( अन्तरज्भ पक्षमें ) जो केवलज्ञानरूपी विशाल नेत्रोंके धारक हैं, तथा जिनका कोमल एवं राग- 
हेषसे रहित वाणीका समूह रागको दूर करने वाला है उन्त महावीर भगवान्‌को मन वचन कायसे 
प्रणामकर शीलके गुणोंको अथवा शील और गुणोंका कथन करता हैँ ॥ १॥ 
सीलस्स य णाणस्स य णत्थि विरोहो वुधेहि णिटिट्टी | 
णवरि य सीलेण विणा विसया णाणं विणासंति || २ ॥ 
विद्वानोंने शीलका और ज्ञानका विरोध नहीं कहा है किन्तु यह कहा है कि शीलके बिना 
विपय ज्ञानको नष्ट कर देते हैं ॥ 
भावार्थ--शोल ओर ज्ञानका विरोध नहीं है किन्तु सहभाव है। जहाँ शील होता है वहाँ 
ज्ञान अवश्य होता है और शील न हो तो पज्चेन्द्रियोंके विषय ज्ञानको नष्ट कर देते हैं ॥ २॥ 
दुबखेणज्जद्दि णाणं णाणं णाझण भावणा दुक्‍्खं | 
भावियमई व जीवो विसएसु विरज्जए दुक्खं | ३ ॥ 
प्रथम तो ज्ञान ही दुःखसे जाना जाता है अथवा दु:खसे प्राप्त किया जाता है, फिर यदि 
कोई ज्ञानको जानता भी है तो उसकी भावना दुःखसे होती है, फिर कोई जीव उसकी भावना भी 
करता है तो विपयोंमें विरक्त दु:खसे होता है ॥ ३॥ 
ताव ण जाणदि णाणं विसयवली जाव वह ए जीवो | 
विसए विरत्तमेती ण खबेंह पुराइयं कम्मं ॥ ४ ॥ 


जबतक जीव विषयोंके वशीभूत रहता है तबतक ज्ञानको नहीं जानता भौर ज्ञानके बिना 
मात्र विपयोंसे विरक्त हुआ जीव पुराने बँघे हुए कर्मोका क्षय नहीं करता ॥ ४॥ 


णाणं चरित्तद्ीणं लिंगग्गहणं च दंसणविहृणं | 
संजमहीणो य तवोी जद चर णिरत्थयं सब्बं | ५ ॥ 
यदि कोई साधु चारित्ररहित ज्ञानका, सम्यग्दर्शनरहित लिज्भका और संयमरहित तपका 
आचरण करता है तो उसका यह सब आचरण निरर्थंक है॥ 


भवाय॑--हेय और उपादेयका ज्ञान तो हुआ परन्तु तदनुरूप चारित्र न हुआ तो वह ज्ञान किस 
कामका ? मुनिलिंग तो धारण किया परन्तु सम्यग्दशंन न हुआ तो वह मुनिलिंग किस कामका 
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इसी तरह तप तो किया परन्तु जीवरक्षा अथवा इन्द्रिय वशीकरणरूप संयम नहीं हुआ तो वह तप 
किस कामका ? इस सबका उद्देश्य कर्मक्षय करके मोक्ष प्राप्त करना है परन्तु उसकी सिद्धि न होने 
से सबका निरथंकपना दिखाया है॥ ५॥. | - 
णाणं चरित्तसुड्ं लिंगग्गहणं च दंसणविसुद्ध । 
संजमसहिदों य तबो थोंओ वि महाफलो होहइ॥ ६ ॥ 
चारित्रसे शुद्ध ज्ञान, दर्शनसे शुद्ध छिगधारण और संयमसे सहित तप थोड़ा भी हो तो वह 
महाफलसे युक्त होता है ॥ ६॥ | ्ि ह 
णाणं णाउण णरा केई  विसयाइमावसंसत्ता । 
हिंडंति चादुरगदिं विसएसु ब्रिमोहिया सूढा ॥ ७ ॥ 
जो कोई मनुष्य ज्ञानको जानकर भो विषयादिकरूप भावमें आसक्त रहते हैं वे विषयोंमें 
मोहित रहनेवाले मूर्ख प्राणी चतुगंतिरूप संसारमें भ्रमण करते रहते हैं ॥ ७॥ 
जे पुण विसयविसरता णाणं णाऊण भावणासहिदा | 
छिंदंति चादुरगदिं तवग्ुणजुत्ता न संदेहो ॥ ८ ॥ 
किन्तु जो ज्ञानको जानकर उसकी भावना करते हैं अर्थात्‌ पदार्थक स्वरूपको जानकर 
उसका चिन्तन करते हैं और विषयोंसे विरक्त होते हुए तपस्चरण तथा मूलगुण भ्रौर उत्तरगुणोंसे 
युक्त होते हैं वे चतुर्गतिरूप संसारको छेंदते हँ--नष्ट करते हैं इसमें संदेह नहीं है।॥॥ ८ ॥ 
जह कंचर्ण विसुद्धा धम्मइ्यं खंडियलवणलेवेण | 
तह जीवो वि विशुद्धं णाण विसलिलेण विमलेण।॥ ९ ॥ 
जिस प्रकार सुहागा और नमकके लेपसे युक्त कर फूंका हुआ सुवर्ण विदुद्ध हो जाता है 
उसी प्रकार ज्ञानहपी निर्मल जलसे यह जीव भी विशुद्ध हो जाता है ॥ ५ ॥ 
णाणस्स णत्थि दोसो का पुरिसाणों वि मंदबुद्धीणो | 
जे णाण गव्विदा होझणं पिसण्सु रज्जंति ॥ १०॥ 
जो पुरुष ज्ञानके गवंसे युक्त हो विषयोंमें राग करते हैं वह उनके ज्ञानका अपराध नहीं है 
किन्तु मन्दवुद्धिसे युक्त उन कापुरुषोंका ही अपरांध है॥ १० ॥ रे 
णाणेण दंसणेण य तवेण चरिएण सम्मसहिएण | 
होहदि परिणिव्वाणं जीवाणं चरितसुद्धाणं ॥ ११॥ 


... निर्दोष चारित्र पालन करनेवाले जीवोंको सम्यग्शञान सम्यग्दर्शन सस्यक्तप और सम्यक्‌- 
चारित्रसे निर्वाण प्राप्त होता है| ] 


डे भावार्थ--जेनाग्रममें सम्यर्ज्ञान, सम्यग्दर्शन, सम्यक्तप और सम्यकचारित्र इन चार आरा- 
धनाग्रसे मोक्षप्राप्ति होती है ऐसा कहा गया है परल्तु ये चारों आराघनाएँ उन्हीं जीवोंके मोक्षका 
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कारण होती हैँ जो चारित्रसे शुद्ध होते हैं अर्थात्‌ प्रमाद छोड़कर निर्दोष चारित्रका पालन करते 
हैं ॥ ११॥ 

सील रकक्‍खंताणं दंसणसुद्धाण दिढ्चरित्ताणं । 
अत्थि घुवं णिव्याणं विसएसु विरत्तचित्ताणं ॥ १२॥ 
जो शीलकी रक्षा करते हैँ, जो शुद्धदर्शत--निर्मेल सम्यक्त्वसे सहित हैं, जिनका चारित्र 
दुढ है और जो विपयोंसे विरक्तचित्त रहते हैं उन्हें निश्चित ही निर्वाण की प्राप्ति होती है ॥ १२ ॥ 
विसएसु मोहिदाणं कहिय॑ मग्गं पि इट्डृंदरिसीणं। 
उम्मग॑ दरिसीणं णाणं पि णिरत्थयं तेसिं ॥ १३॥ 
जो मनुष्य इष्ट--लक्ष्यको देख रहे हैं वे वतंमानमें भले ही विषयोंमें मोहित हों तो भी उन्हें 
मार्ग प्राप्त हो गया है ऐसा कहा गया है परन्तु जो उनन्‍्मागंको देख रहे हैँ अर्थात्‌ लक्ष्यसे भ्रष्ट हूँ 
उनका ज्ञान भी निरथंक है । 


भावार्थ---एक मनुष्य दर्शनमोहनीयका अभाव होनेसे श्रद्धा गुणके प्रकट हो जाने पर लक्ष्य 
--प्राप्तव्य मार्गको देख रहा है परन्तु चारित्र मोहका तीत्र उदय होनेसे उस मार्ग पर चलनेके 
लिये असमर्थ है तो भी कहा जाता है कि उसे मार्ग मिल गया परन्तु दूसरा मनुष्य अनेक शास्त्रों- 
का ज्ञाता होने पर भी मिथ्यात्वके उदयके कारण गन्तव्य मार्गको न देख उन्मार्गकों ही देख रहा है 
तो ऐसे मनुष्यका वह भारी ज्ञान भी निरथंक होता है ॥ १३ ॥ 
कुमयकुसुद्पसंसा जाणंता वहुबिहाईं सत्थाणि। 
सीलवदणाणरहिदा ण हु ते आराधया होंति॥१४॥ 
जो नाता प्रकारके शास्त्रोंकी जानते हुए मिथ्यामत भौर मिथ्याश्रुतको प्रशंसा करते हैं तथा 
शील ब्रत और ज्ञानसे रहित हैं वे स्पष्ट ही आराधक नहीं हैं ॥ १४ ॥ 
रूवसिरिगव्विदाणं . जुब्वणलावण्णकंतिकलिदाणं | 
सीलगुणवज्जिदाणं णिरत्थयं. साणुस॑ जम्मं ॥ १५॥ 
जो मनुष्य सौन्दर्यंरूपी लक्ष्मीसे गर्वीले, तथा यौवन, छावष्य और कान्तिसे युक्त हैं किन्तु 
शीलूगुणसे रहित हैँ उनका मनुष्य जन्म निरर्थक है ॥ १५॥ 
वायरणछंदबइसेसियववहारणायसत्थेसु | 
वेदेकऊण सुदेंस ये तेसु सुयं उत्तम॑ सील ॥ १६॥ 
कितने ही लोग व्याकरण, छन्‍्द, वेशेषिक, व्यवहार--गणित तथा न्यायशास्त्रोंकी जानकर 
श्रुतके धारी वन जाते हैं परन्तु उनका श्रुत तभी श्रुत है जबकि उन्तमें उत्तम शील भी हो ॥ १६॥ 
सीलग्रुणमंडिदाणं देवा भवियाण बल्लहा होंति। 
सुदपारयपठरा णं दुस्सीला अप्पिला लोए ॥ १७॥ 
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जो भव्यपुरुष शीलगुणसे सुझोभित हैं उनके देव भी प्रिय होते हैं अर्थात्‌ देव भी उनका 
आदर करते हैं भोर जो शीलगुणसे रहित हैं वे श्रुतके पारगामी होकर भी तुच्छ--अनादरणीय बने 
रहते हैं ॥ १७ ॥ 
भावार्थ--शीलवान्‌ जीवोंकी पूजा प्रभावना मनुष्य तो करते ही हैं परन्तु देव भी करते देखे 
जाते हैं परन्तु दुःशील भर्थात्‌ खोटे शीलसे युक्त मनुष्योंको अनेक शास्त्रोंके ज्ञाता होनेपर भी कोई 
पछता नहीं है वे सदा तुच्छ बने रहते हैं। यहाँ 'अल्पका' का अर्थ संख्यासे अल्प नहीं है किन्तु तुच्छ 
अर्थ है। संख्याकी अपेक्षा तो दुःशील मनुष्य ही अधिक हैं, शीलवान्‌ नहीं । 
व्वे वि य परिहीणा रूवविरूवा वि बदिदसुवया वि। 
सील जेतु सुसील सुजीवबिदं माणुस॑ तेसिं ॥ १८॥ 
जो सभीमें हीन हैं अर्थात्‌ हीन जातिके हैं, रूपसे विरूप हैं अर्थात्‌ कुरूप हैं और जिनकी 
अवस्था बीत गई है अर्थात्‌ वृद्धावस्थासे युक्त हैं--इन सबके होनेपर भी जिनमें सुशील है अर्थात्‌ जो 
उत्तमशीलके धारक हैं उनका मनुष्यपन्ा सुजीवित है--उनका मनृष्यभव उत्तम है ॥ 
भावार्थ--जाति, रूप तथा अवस्थाकी न्यूनता होनेपर भी उत्तम शीछ मनुष्यके जीवनको 
सफल बना देता है इसलिये सुशील प्राप्त करना चाहिये ॥ १८॥ 
जीवदया दम सच्च॑ अचोरियं. बंभचेरसंतोसे -। 
सम्महसणणाणं तओ य सीलस्स परिवारों ॥ १९॥ 
जीवदया, इन्द्रियदमन, सत्य, अचौर्य॑, ब्रह्मचर्य, सन्‍्तोष, सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञानं और सम्य- 
कतप ये सब शीलके ही परिवार हैं ॥| १५॥ 
सील॑ तबो विसुद्धं दंसणसुद्धी य णाणसुद्धी य। 
सील॑ विसयाण अरी सील मोक्खस्स सोपाणं || २०॥ 
शील विशुद्ध तप है, शील दर्शनको शुद्धि है, शील ही ज्ञानकी शुद्धि है, श्ीक विषयोंका शत्रु 
है ओर शील मोक्षकी सीढी है।। २० ॥ 
जह विसय लुद्धविसदों तह थावरजंगमाण घोराणं। 
सब्वेसिं पि विणासदि विसयविसं दारुणं होई।॥२१॥ 
जिस प्रकार विषय, लोभी मनुष्यको विष देनेवाले हैं--नष्ट करनेवाले हैं उसी प्रकार भयंकर 
स्वावर तथा जज्भम--त्रस जीवोंका विष भी सबको नष्ट करता है परन्तु विषयरूपी विष अत्यन्त 
दारुण होता है । 5 
॥॒ भावार्थ--जिस प्रकार हाथी, मीन, अमर, पतंग तथा हरिण आदिके विषय उन्हें विषकी 
भाँति नष्ट कर देते हैं उसी प्रकार स्थावरके विष मोहरा सोमल आदि, और जज्भम अर्थात्‌ साँप बिच्छू 
भादि भयंकर जीवोंके विष सभीको नष्ट करते हैं। इस प्रकार जीवोंको नष्ट करनेकी अपेक्षा विषय 
ओर विषमें समानता है परच्तु विचार करनेपर विषयरूपी विष अत्यन्त दारुण होता है। क्योंकि 
विषसे तो जीवका एक भव ही नष्ट होता है और विषयसे अनेक भव नष्ट होते हैं ।॥ २१ ॥ 
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वार एकम्मि य जम्से मरिज्ज विसवेयणाहदों जीवो । 
विसयविसपरिहया णं॑ भमन्ति संसारकान्तारे ॥ २२॥ 
विषकी वेदनासे पीडित हुआ जोव एक जन्ममें एक ही बार मरणको प्राप्त होता है परन्तु 
विषयरूपी विषसे पीडित हुए जीव संसाररूपी अटवीमें निर्चयसे भ्रमण करते रहते हैं ॥ २२ ॥ 
णरणएसु वेयणाओ तिरिक्खए माणुएसु दुक्खाईं। 
देवेसु वि दोहग्गं लहति विसयासता जीवा || २३॥ 
विषयासक्त जीव नरकोंमें वेदनाओोंको, 'तियंञच और मभनुष्योंमें दुःखोंको तथा देवों में 
दौर्भाग्यको प्राप्त होते हैं ॥ २३ ॥ 
तुसधम्मंतवलेण य जह दव्वं ण हि णराण गच्छेदि । 
तवसीलमंत कुसली खबंति विसयं विसं व खलं ॥२४॥ 
जिस प्रकार तुधोंके उड़ा देनेसे मनुष्योंका कोई सारभूत द्रव्य नष्ट नहीं होता उसी प्रकार तप 
और शीलसे युक्त कुशल पुरुष विषयरूपी विषको खलके समान दूर छोड़ देते हैं। 
भावार्थ--तुषको उड़ा देनेवाला सूपा आदि तुषध्मत्‌ कहलाता है, उसके बलसे मनुष्य 
सारभूत द्वव्यको बचाकर तुपको उड़ा देता है--फेंक देता है उसी प्रकार तप और उत्तमशोलके धारक 
पुरुष ज्ञानोपयोगके द्वारा विषयभूत पदार्थोके सारको ग्रहणकर विषयोंको खलके समान दूर छोड़ देते 
हैं। तप और शीलसे सहित ज्ञानी जीव इन्द्रियोंक विषयको खलके समान समझते हैं जिस प्रकार 
इक्षुका रस ग्रहण कर लेनेपर छिलका फेंक दिये जाते हैं उसी प्रकार विषयोंका सार जानना था सो 


ज्ञानी जीव इस सारको ग्रहणकर छिलकेके समान विषयोंका त्याग कर देता है। ज्ञानी मनुष्य विषयोंको 
ज्ेयमात्र जान उन्हें जानता तो है परन्तु उनमें आसक्त नहीं होता । 
अयवा एक भाव यह भी प्रकट होता है कि कुशल मनुष्य विषयको दुष्ट विषके समान 
छोड़ देते हैं ॥ २४ ॥ 
वईंसु य खंडेसु य भददेसु य विसालेसु अंगेसु । 
अंगेसु य पप्पेसु य सब्वेसु य उत्तमं सील ॥२५॥ 
इस मनुष्यके शरीरमें कोई अंग वृत्त अर्थात्‌ गोल है, कोई खण्ड अर्थात्‌ अर्धगोलाकार है, 
कोई भद्र अर्थात्‌ सरल है और कोई विशाल अर्थात्‌ चौड़ा है सो इन्त अंगोंके यथास्थान प्राप्त होने पर 
भी सवमें उत्तम अंग शील ही है । ह 
भावार्थं--शीलके बिना मनुष्यके समस्त अंगोंकी शोभा निःसार है इसलिये विवेकी जन 
शीलकी ओर ही लक्ष्य रखते हैं॥ २५ ॥ 


पुरिसिणग वि सहियाएं कुशमयमृढेहि विसयलोलेहिं । 
संसारे. भमिदव्य अस्यघरईं व भ्रृदेहिं ॥ २६॥ 


मिथ्यामतमें मूढ हुए कितने ही विषयोंके लोभी मनुष्य ऐसा कहते हैं कि. हमारा पुरुष-- 
रे०, 


ई०६ कुन्दंकुन्द-भारती 
ब्रह्म तो निविकार है। विषयोंमें प्रवृत्ति भूतचतुष्टयकी होती है इसलिये उन्तसे हमारा कुछ विगाड़ 
नहीं है सो यथार्थ बात ऐसी नहीं है क्योंकि उस भूतचतुष्टपरूप शरीरके साथ पुरुष--श्रह्मको भी 
अरहटकी घड़ीके समान संसारमें भ्रमण करना पड़ता है। 
भावार्थ--जव तक यह जीव शरीरके साथ एकीभावको प्राप्त हो रहा हैं तव तक शरीरके साथ 
इसे भी भ्रमण करना पड़ता है इसलिये मिथ्यामतके चक्रमें पड़कर अपनी विषयलोलुपताको बढ़ाना 
श्रेयस्कर नहीं है ।। २६ || 
आदेहि कम्मगंठी जावदड्स्‍धा विसयरायमोहेहिं । 
तं॑ छिंदंति कयत्था. तवसंजमसीलयशुणेण || २७॥। 
विषय सम्बन्धी राग और मोहके द्वारा आत्मामें जो कर्मोंकी गांठ बांधी गई है उसे कृत- 
कृत्य--ज्ञानो मनुष्य तप संयम और शोछरूप गुणके द्वारा छेदते हैं ॥ २७ ॥ 
उदधी व रदणभरिदों तवविणयसीलदाणरयणाणं | 
सोहे तोय ससीलो गिव्वाणमणुत्तर पत्तों || २८॥ 
जिस प्रकार समुद्र रत्नोंसे भरा होता है तो भी तोय अर्थात्‌ जलसे ही शोभा देता है उसी 
प्रकार यह जीव भो तप विनय शीलू दान आदि रत्नोंसे युक्त है तो भो शीलसे सहित होता ही 
सर्वोत्कृष्ट निर्वाणको प्राप्त होता है। 
भावार्थ--तप विनय आदिसे युक्त होने पर भी यदि मोह और क्षोभसे रहित समता परिणाम- 
रूपी शोल प्रकट नहीं होता है तो मोक्षको प्राप्ति नहीं होतो इसलिये शीलको प्राप्त करना 
चाहिये ॥ २८ ॥ 
सुणहाण गदृहण य गोपसुमहिलाण दीसदे मोक्‍्खो । 
जे सोधंति चउत्थं पिच्छिज्जंता जणेहि सब्वेहि ॥२९॥ 
सब लोग देखो, क्या कुत्ते, गधे, गाय आदि पशु तथा स्त्रियोंको मोक्ष देखनेमें आता है? 
अर्थात्‌ नहीं भाता | किन्तु चतुर्थ पुरुषार्थ अर्थात्‌ मोक्षका जो साधन करते हैं उन्हींका मोक्ष देखा 
जाता है। 
भावार्थ--बिना शीलके मोक्ष नहीं होता है। यदि शीलके विना भी मोक्ष होता तो कुत्तें 
गघे गाय आदि पश्ु और स्त्रियोंको भी मोक्ष होता परन्तु नहीं होता । यहाँ काकु द्वारा आचाय॑ने 
“दृश्यते' क्रियाका प्रयोग किया है इसलिये उसका निषेधपरक अर्थ होता है। अथवा “चउत्थं' के 
स्थान पर चउक्क! पाठ ठोक जान पड़ता है उसका अर्थ होता है--क्रोधादि चार कषायोंको 
शोधते हैं---दर करते हैं अर्थात्‌ कषायोंको दुरकर शीछसे--वीतरागभावसे सहित होते हैं वे हो मोक्ष 
को प्राप्त करते हैं ॥ २९. ॥ 
जह विसयलोलएहिं णाणीहि हविज्ञ साहिदो मोक्‍्खो । 
तो सो सुरचपुत्तो दसपुच्बीओ विकिं गदो णरयं ॥३०॥ 
यदि विषयोंके छोभी ज्ञानी मनुष्य मोक्षको प्राप्त कर सकते होते तो दरपूर्वोका पाठी रुद्र 
नरक क्‍यों जाता ? 


अष्टपाहुड ३०७ 


भावार्थ--विषयोंके छोभी मनुष्य शोलसे रहित होते हैं अतः ग्यारह अद्भ और नौ पृव॑का 
ज्ञान होने पर भी मोक्षसे वड्चित रहते हैं। इसके विपरीत शीलवान्‌ मनुष्य अष्ट प्रवचन सातृका- 
के जघन्य ज्ञानसे भी अन्तमुंहुतंके भीतर केवलज्ञानी होकर मोक्ष श्राप्त कर सकता है। शीलकी-- 
वीतरागभाव की कोई अद्भुत महिमा है ॥ ३० ॥ 
जद णाणेण विसोहो सीलेण विणा बुहेहि णिद्दिट्री । 
दस पुव्विस्स य भावो ण कि पुण णिम्मछो जादो ॥ ३१॥ 
यदि विद्वान शोलके बिना मात्रज्ञानसे भावको शुद्ध हुआ कहते हैं तो दशयुवंके पाठी रुद्रका 
भाव निर्मंल--शुद्ध क्यों नहीं हो गया ? 
भावार्थे--मात्रज्ञाससे भावकी निर्मलता नहीं होती। भावकी निमलताके लिये 
राग, हेंष और मोहके अभाव की आवश्यकता होती है। राग, हेष और मोहकें अभावसे 
भावकी जो निमेलता होती है वही शीलू कहलाती है। इस शोलसे ही जीवका कल्याण 
होता है ॥ ३१ ॥ 
जाए विसयविरत्तो सो गमयदि नरयवेयणां पउरां। 
ता लेहदि अरुहप्यं भणियं जिण वड्ढमाणेण ॥ ३२॥ 
जो विषयोंसे विरक्त है वह नरककी भारी वेदनाको दूर हटा देता है तथा अरहन्तपदको 
प्राप्त करता है ऐसा वर्धमान जिनेन्द्रने कहा है। 
भावार्थ--जिनागममें ऐसा कहा है [कि तीसरे नरक तकसे निकलकर जीव तीर्थंकर हो 
सकता है सो सम्यग्दृष्टि मनुष्य नरकमें रहता हुआ भी अपने सम्यक्त्वके प्रभावसे नरककी उस 
भारी वेदत्ताका अनुभव नहीं करता--उसे अपनी नहीं मानता और वहाँसे निकलकर तीर्थंकर 
: पदको प्राप्त होता है यह सब शीलकी ही महिमा है॥ ३२॥ है 
एवं बहुप्पयारं जिणेहि.ः पच्चक्‍्खणाणदरिसीहिं । 
सीलेण य मोक्खपयं अक्खातीद॑ च लोयणाणेडि || ३३॥ 
इस प्रकार प्रत्यक्षज्षान और प्रत्यक्षदर्शनसे युक्त लछोकके ज्ञाता जिनेन्द्र “भगवानने अनेक 
प्रकारसे कथन किया है कि अतोन्‍न्द्रिय मोक्षपद शीलूसे प्राप्त होता है॥ ३३॥ 
सम्पत्तणाणदंसणतववीरियपंचयारमप्पाणं | 
जलणो वि पवणसहिदो डहंति पोराणयं कम्म॑ ॥ ३४॥ 
सम्यक्त्व ज्ञान दर्शन तप और वीय॑ ये पञ्च आचार पवनसहित अग्निके समान जीवोंके 
पुरातन कर्मोको झूध कर देते हैं ॥| ३४ |॥। 
णिदृठ्ठअइुकम्मा विसयविरत्ता जिदिंदिया धीरा । 
तवबविणयसीलसहिदा सिद्धा सिद्धिगदि पत्ता ॥३२५॥ 
जिन्होंने इन्द्रियोंको जीत लिया है, जो विषयोंसे विरक्त हैँ, धीर हैं अर्थात्‌ परिषह्ादिके आने 
पर विचलित नहीं होते हैं, जो तप विनय और शीलसे सहित हैं ऐसे जीव आठकर्मोको समग्ररूपसे 
दर्धकर सिद्धि गतिको प्राप्त होते हैं। उनकी सिद्ध संज्ञा है ॥ ३५ ॥ 


३०८ कुन्दकुन्द-भारती 


ढावण्णसीलकुसछी जम्ममहीरुहो जस्स सवणस्स | 


सो सीलो स महप्पा भमित्थ गशुणवित्थरों भविए ||३६॥ 
जिस मुनिका जन्मरूपी वृक्ष छावण्य और शीलसे कुशल है वह शीलवान्‌ है, महात्मा है तथा 
उसके गुणोंका विस्तार लोकमें व्याप्त होता है । 
भावार्थ--जिस मुनिका जन्म जीवोंको अत्यन्त प्रिय है तथा समताभावरूप शीलसे सुशोभित 
है वही मुनि शीलवान्‌ कहलाता है, वही महात्मा कहलाता है, भर उसी के गुण छोकमें विस्तारको 
प्राप्त होते हैं ॥ ३६ ॥ 
णाणं झाणं जोगो दंसणसुद्धी य वीरियावत्त | 
सम्मत्तंसणेण य लहंति जिणसासणे वबोहिं ॥ ३७।। 
ज्ञान, ध्यान, योग और दर्शनकी शुद्धि--निरतिचार प्रवृत्ति ये सब वीके आधीन हैं और 
सम्यग्दर्शंनके हवरा जीव जिनशासन सम्बन्धी बोधि--रत्नत्रयरूप परिणतिको प्राप्त होते हूँ । 
भावार्थ--आत्मामें वीयंगुणका जेसा विकास होता है उसीसे अनुरूप ज्ञान, ध्यान, योग और 
दर्शनकी शुद्धता होती है तथा सम्यग्दर्शनके द्वारा जीव जिनशासनमें बोधि--रत्नत्रयका जैसा 
स्वरूप बतलाया है उस रूप परिणतिको प्राप्त होते हैं ॥ ३७ ॥ 
जिणवयणगहिदसारा विसयविरता तवोधणा धीरा | 


सीलसलिलेण ण्हावा ते सिद्धालयसुहं जंति ॥ ३८॥ 
जिन्होंने जिनेन्द्रदेवके वचनोंसे सार ग्रहण किया है, जो विषयोंसे विरक्त हैं, जो तपको धन 
मानते हैं, धीर बीर हैं भौर जिन्होंने शीलरूपी जलसे स्नान किया है वे सिद्धालयके सुखको प्राप्त 
होते हैं ॥| २८ ॥ 
सव्वगुणखीणकम्मा सुहृदुक्खविवज्जिदा मणविसुद्धा | 
पृष्फोडियकम्मरया हवंति आराहणापयडा ॥ ३९॥ 
जिन्होंने समस्त गुणोंसे कमोंको क्षीण कर दिया है, जो सुख और दुःखसे रहित हैं, मनसे 
विशुद्ध हैं और जिन्होंने कमंरूपी धूलिको उड़ा दिया है ऐसे आराधनाओंको प्रकट करनेवाले 
होते हैं ॥ ३५ ॥ 
अरहंते सुहमत्ती सम्मत्त दंसणेण सुविसुद्धं । 
' सील॑ विसयविरागो णाणं पृण केरिसं भणियं ॥४०॥ 
अरहन्त भगवानमें शुभभक्ति होना सम्यक्त्व है, यह सम्यवत्व तत्त्वाथ॑श्रद्धानसे अत्यन्त शुद्ध है 
और विषयोंसे विरक्त होना ही शीछ है। ये दोनों हो ज्ञान हैं, इससे अतिरिक्त ज्ञान कैसा कहा गया है ? 
., भावाये--सम्यकत्व और शीलसे सहित जो ज्ञान है वही ज्ञान, ज्ञान है, इनसे रहित ज्ञान 
कसा ? अच्यमतोंमें ज्ञानको सिद्धिका कारण कहा गया है परन्तु जिस ज्ञानके साथ सम्यक्त्व तथा 
शील नहों है वह भज्ञान है, उस अज्ञानरूप ज्ञानसे मुक्ति नहीं हो सकती | ४० ॥ 
इस श्रकार कुन्दकुन्दाचार्यविरचित शीलप्राभृत समाप्त हुआ । 
€ 


टादशानुप्रेक्षा 


तारसणपेक्खा | धावशानुप्रेक्षा | 
संगलाचरण ओर प्रतिज्ञावाक्य 
णमिझऊण सन्वसिद्धे झाणुत्तमखविददीहसंसारे । 
दस दस दो दो व जिणे दस दो अणुपेहणं बोच्छे || १ ॥ 
जिन्होंने उत्तमध्यानके द्वारा दीघंसंसारका नाश कर दिया है ऐसे समस्त सिद्धों तथा चौबीस 
तीर्थंकरोंको नमस्कार कर बारह अनुप्रेक्षाओंको कहुंगा ॥ १॥ 
बारह भअनुप्रेक्षाओंके नाम 
अद्धुवमसरणसेगत्तमण्णसंसारलोगमसुचित्तं । 
आसवसंवरणिज्जर धम्म॑ बोहिं. च चिंतेज्जो ॥ २ ॥ 


अश्रुव, अशरण, एकत्व, अन्यत्व, संसार, लोक, अशुचित्व, आख्रव, संवर, निज॑रा, धर्म और 
बोधि इन बारह अनुप्रेक्षाओंका चिन्तन करना चाहिये ॥ २॥ 


अश्रुव अनुप्रेक्षा 
वरसवणजाणवाहणसयणासणदेवमणुवरायाणं । 
मादुपिदूसजणभिच्चसंबंधिणोी य पिदिवियाणिच्चा॥ ३ ॥ 


उत्तम भवन, यान, वाहन, शयन, आसन, देव, मनुष्य, राजा, माता, पिता, कुटुम्बी और 
सेवक आदि सभी अनित्य तथा पृथक हो जानेवाले हैं ॥। ३ ॥ 


सामग्गिदियरूुव॑ आरोग्गं जोव्वणं बल तेजं | 
सोह्गं लावण्णं सुरधणुमिव सस्सयं ण हवे॥ ४७ ॥ 
' सब प्रकारकी सामग्री--परिग्रह, इन्द्रियाँ, रूप, नीरोगता, यौवन, बल, तेज, सौभाग्य और 
सीन्दय ये सब इन्द्र धनुषके समान-शाश्वत्‌ रहनेवाले नहीं है अर्थात्‌ सब नइवर हैं ॥| ४ ॥ 
जलवबुब्बुद्सक्कधणु खणरुचिघणसोहमिव थिरं ण हवे। 
अहमिंदद्ठाणाईं बलदेवप्पहुदिपज्जाया ॥ ५ ॥ 


अहमिन्द्रके पद और बलदेव आदिकी पर्यायें जलके बबूले, इन्द्रधनुष, बिजली और मेघकी 
शोभाके समान-स्थिर रहनेवाली नहीं हैँ ॥ ५ ॥ 
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जीवणिवद्ध देह खीरोदयमिव  विणस्सदे सिम्धं | 
भोगोपभोगकारणद॒व्ब॑ णिच्चं कहं. होदि॥ ६ ॥ 
जब दूध और पानीकी तरह जीवके साथ मिछा हुआ छरीर श्ञीत्र नष्ट हो जाता है तब 
भोगोपभोगका कारणभूत द्रव्य--स्त्री आदि परिकर नित्य केसे हो सकता है ?॥ ६॥ 
परमइेण दु आदा देवासुरमणुवरायविभवेहिं | 
वदिरितों सो अप्पा सस्सदर्मिदि चिंतए णिच्चं || ७ ॥ 
परमार्थसे आत्मा देव, असुर और नरेन्‍्द्रोंके बेभवोंसे भिन्न है और वह आत्मा शाइवत है 
ऐसा निरन्तर चिन्तन करना चाहिये ॥ ७॥ 
अश रणानुप्रेक्षा 
मणिमंतोसहरक्खा हयगयरहओ य सयलरूविज्ञाओ | 
जीवाणं ण हि सरणं तिछ्तु लोए मरणसमयम्हि | ८ ॥ 
मरणके समय तीनों छोकोंमें मणि, मन्त्र, औषधि, रक्षक सामग्री, हाथी, घोड़े, रथ और 
समस्त विद्याएँ जीवोंके लिये शरण नहीं हैं भर्थात्‌ मरणसे बचानेमें समर्थ नहीं हैं ॥। ८ ॥ 
सग्गो हवे हि दुग्गं भिच्चा देवा य पहरणं वज्जं | 
अइरावणो गइंदो इंदस्स ण विज्जदे सरणं॥ ९ ॥ 
स्वर्ग ही जिसका किला है, देव सेवक हैं, वज्र शस्त्र है और ऐरावत गजराज है उस इन्द्रका 
भी कोई शरण नहीं है--उसे भी मृत्युसे वचानेवाला कोई नहीं है।। ५ | ह 
ण्रणिहि. चउद॒दरयणं  हयमत्तगइंदचाउरंगवर्ल | 
चक्‍केसस्स ण सरणं पेच्छंतोीं कदये कालो |१०॥ 
नो निधियाँ, चौदह रत्न, घोड़े, मत्तहाथी और चतुरज्धिणी सेना चक्रवर्तीके लिये शरण नहीं 
हैं। देखते-देखते काल उसे नष्ट कर देता है ॥ १० ॥ 
जाइजरासरणरोगभयदोी रकखेदि अप्यणो अप्पा। 
तम्दा आदा सरणं वंधोदयसचकम्मवदिरितों || ११॥ 
जिस कारण आत्मा ही जन्म, जरा, मरण, रोग ओर भयसे आत्माकी रक्षा करता है उस 
कारण बन्च उदय और सत्तारूप अवस्थाको प्राप्त कमोंसे पृथक्‌ रहनेवाला बात्मा ही शरण है-- 
आत्माकी निष्कर्म अवस्था ही उसे जन्म जरा आदिसे वचानेवाली है| ११ ॥ 
अरुह्य सिद्धाइरिया उवज्ाया साहु पंचपरमेट्टी । 
ते विहु चिट्ठदि आदे तम्हा आदा हु में सरणं ॥ १२॥ 
अरहन्त, सिद्ध, आचाये, उपाध्याय और साधु ये पाँच परमेष्ठी हैं। चूंकि ये परमेष्ठी भी 
आत्मामें निवास करते हैं अर्थात्‌ आत्मा स्वयं पञच परमेष्ठीरूप परिणमन करता है इसलिये आत्मा 
ही मेरा शरण है ॥ १२॥ 
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सम्मत्त सण्णाणं सच्चारित च॑ सत्तवों चेव। 
चउरो चिट्नभंदि आदे तम्हा आदा हु मे सरणं ॥१३॥ 
चूंकि सम्यग्दर्शन, सम्यग्यज्ञान, सम्यकचारित्र और सम्यकतप ये चारों भी आत्मामें 
स्थित हैँ इसलिये आत्मा ही मेरा शरण है॥ १३ ॥ 
एकत्वानुप्रेक्षा 
एक्को करेदि कम्म॑ एक्क्रो हिंडदि य दीहसंसारे । 
एक्की जायदि मरंदि य तस्स फल शुंजदे एक्‍्को ॥१४॥ 
जीव अकेला ही कर्म करता है, अकेला ही दोध॑ संसारमें भ्रमण करता है, अकेला ही जन्म 
लेता है, अकेला ही मरता है और अकेला ही कमंका फल भोगता है ॥ १४॥ 
एक्की करेदि पावं विसयणिमित्तेण तिव्वलोहेण | 
णिरयतिरियेसु जीवो तरस फल अझुंजदे एक्को ॥१५॥ 
विषयोंके निमित्त तीन्र लोभसे जीव अकेला ही पाप करता है और नरक तथा तिय॑ञ्च 
गतिमें अकेला ही उसका फल भोगता है ॥ १५ ॥ 
एक्की करेदि पुण्णं धम्मणिमित्तेण पत्तदाणेण | 
मणुवदेवेस जीवो तस्स फल झुंजदे एक्की | १६॥ 
धमंके निमित्त पात्रदानके द्वारा जीव अकेला ही पुण्य करता है और मनुष्य तथा देवोंमें 
अकेला ही उसका फल भोगता है ॥ १६॥ 
पान्नके तीन भेदों तथा अपात्रका वर्णन 
उत्तमपत्तं॑ भणियं सम्मत्तगुणेण संजुदोी साह। 
सम्मादिद्वी सावय मज्झ्िमपत्तो हु विण्णेओ ॥ १७॥ 
णिद्दिहों जिणसमये अधिरदसम्भो जहण्णपत्तो त्ति। 
सम्मत्तरयणरहिओ अपत्तमेदि संपरिक्‍्खेज्जो ॥ १८॥ 
सम्यवत्वरूपी गुणसे युक्त साधुकी उत्तम पात्र कहा है, सम्यग्दृष्टि श्रावकको मध्यम पात्र 
जानना चाहिये, जिनागममें अविरत सम्यग्दृष्टिको जघन्य पात्र. कहा गया है और जो सम्यग्दशंन- 
रूपी रत्नसे रहित है वह अपात्र है इस प्रकार पात्र और अपात्रकी अच्छी तरह परीक्षा करनी 
चाहिये। १७-१८ ॥ 
दंसणभट्टा भट्टठा दंसणभइरस णत्थि णिव्वाणं। 
सिज्ञति चरियभट्ठा दंसगभ्ठा ण सिज्झंति ॥ १९॥ . 
जो सम्यग्दर्शनसे भ्रष्ट हैं वे ही भ्रष्ट हैं, सम्यग्दर्शनसे भ्रष्ट मनुष्यका मोक्ष नहीं होता । जो 
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चारित्रसे भ्रष्ट हैं वे तो ( पुनः चारित्र धारण कर लेनेपर ) सिद्ध हो जाते हैं परन्तु जो सम्यग्दर्शनसे 
भ्रष्ट हैं वे सिद्ध नहीं हो सकते । ] 
भावाथ--जो मनुष्य सम्यग्दृष्टि तो है परन्तु चारित्रमोहका तीब्र उदय आ जानेके कारण 
चारित्रसे भ्रष्ट हो गया है वह पुनः चारित्रकों धारण कर मोक्ष प्राप्त कर लेता है परन्तु जो 
सम्यग्दर्शनसे भी भ्रष्ट हो गया है उसका मोक्ष प्राप्त करना सरल नहीं है | १५ ॥ 
एक्कीहं णिम्ममो सुद्धो_ णाणदंसणलक्खणो | 
सुद्भेयत्तम॒पादेयमेवं चिंतेइ संजदो || २० || 
में अकेला हूं, ममत्वसे रहित हूँ, शुद्ध हुँ तथा ज्ञान दर्शनरूप लक्षणसे युक्त हूं इसलिये शुद्ध 
एकत्वभाव ही उपादेय है-ग्रहण करनेके योग्य है इसप्रकार संयमी-साधुको सदा विचार करते 
रहना चाहिये ॥ २० ॥ हे 
अन्यत्वानुप्रेक्षा 


मादापिदरसहोदरपुत्तकरूत्तादिबंधुसंदोहो । 
जीवस्स॒ ण संबंधी णियकज्जवसेण वहंति ॥ २१॥ 
माता, पिता, सगा भाई, पुत्र तथा स्त्री आदि बन्धुजनों--इष्टजनोंका समूह जीवसे सम्बन्ध 
रखनेवाला नहीं है| ये सब अपने कार्यके वश साथ रहते हैं ॥ २१ ॥ 
अण्णो अण्णं सोयदि मदो त्ति मम्र णाहगो त्ति मण्णंतो । 


अप्पाणं ण हु सोयदि संसारमरहण्णवे बुईं ॥ २२॥ 
यह मेरा स्वामी था, यह मर गया इस प्रकार मानता हुआ अन्य जीव अन्य जीवके प्रति 
शोक करता है परन्तु संसाररूपी महासागरमें ड्बते हुए अपने भ्रापके प्रति शोक नहों 
करता ॥ २२॥ 
अण्णं इस सरीरादिगं पि होज्ज ' बाहिरं दुव्बं। 
णाणं दंसणमादा एवं चित्तेहि अण्णत्त ॥ २३॥ 
यह जो शरीरादिक बाह्य द्रव्य है वह सब मुझसे अन्य है, ज्ञान दर्शन हो आत्मा है भर्थात्‌ 
ज्ञान दर्शन ही मेरे हैं इस प्रकार अन्यत्व भावनाका चिन्तन करो ॥ २३ ॥ | 
संसारानुप्रेक्षा | 
पंचविहे.. संसारे जाइजरामरणरोगमयपछरे | 
जिणमग्गमपेच्छंतोी जीवों परिसमदि चिरकालं || २४॥ 
जिन भगवानके द्वारा प्रणीत मार्गकी प्रतीतिको नहीं करता हुआ जीव, चिरकालसे जन्म, 


जरा, मरण, रोग और भयस्ते परिपृर्ण पाँच प्रकारके संसारमें परिभ्रमण करता रहता है। द्रव्य, क्षेत्र, 
काल, भव और भाव ये पाँच परिवत्तंन ही पाँच प्रकारका संसार कहलाते हैं ॥ २४॥। 
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' द्रव्यपरिवतंनका स्वरूप 
सव्वे वि पोग्गला खलु एगे अत्तुज्लिया हु जीवेण । 
असये अणंतखुत्तो पु्गलपरियट्ठ संसारे || २५॥ 


पुद्गलपरिवर्तंन ( द्रव्यपरिवतेन ) रूप संघारमें इस जीवने अकेले हो समस्त पुद्गलोंको 
अनन्त बार भोगकर छोड़ दिया है॥ २५॥ 
क्षेत्रपरिवर्तंतका स्वरूप 
सव्वम्हि लोयखेते कमसोी त॑ं णत्थि जंण उष्पण्णं | 
उम्गाहणेण बहुसोी परिभसिदों खेचसंसारे ॥२६॥ 
समस्त लोकरूपो क्षेत्रमें ऐसा कोई स्थान नहीं है जहाँ यह क्रमसे उत्पन्न न हुआ हो । समस्त 
अवगाहनाओंके द्वारा इस जीवतने क्षेत्र संसारमें अनेक बार परिभ्रमण किया है। 
भावा्थे--क्षेत्रपरिवतंनके स्वक्षेत्र परिवर्तन और परक्षेत्र परिवतंनकी अपेक्षा दो भेद हैं। 
समस्त लोकाकाशमें क्रमसे उत्पन्न हो लेनेमें जितना समय लगता है वह स्वक्षेत्रपरिवर्तन है और 
क्रमसे जघन्य अवगाहनासे लेकर उत्कृष्ट अवगाहना तक धारण करनेमें जितना समय लगता है 
उतना परक्षेत्रपरिवतंन है। इस गाथामें दोनों प्रकारके क्षेत्रपरिवर्तनोंकी चर्चा की गई है।। २६ ॥ 
कालपरिव्तेनका स्वरूप 
अवसप्पिणिउस्सप्पिणिसमयावलियासु_ णिरवसेसासु । 
जादो मझुदो य बहुसो परिभमिदों कालसंसारे ॥ २७॥ 
यह जीव अवर्सपिणी और उत्सपिणी कारूकी समस्त समयावलियोंमें उत्पन्न हुआ है तथा 
मरा है इस तरह इसने काल संसारमें अनेक बार परिभ्रमण किया है ॥ २७ | 
भवपरिवतंनका स्वरूप 
णिरयाउजहण्णादिसु जाव हु उवरिल्लया दु गेवेज्जा । 
मिच्छत्तसंसिदेण दु बहुसो .वि भवड्ठटिदी भमिंदों ॥२८॥ 
मिथ्यात्वके आश्रयसे इस जीवने नरककी जघन्य आयुसे लेकर उपरिसम ग्रेवेयक तककी भव- 
स्थितिको धारण कर अनेक बार भ्रमण किया है। 
भावार्थ--तरक, तियंञ्च; मनुष्य और देवगतिमें जघन्यसे लेकर उत्कृष्ट आयु तकको क्रमसे 
प्राप्त कर लेनेमें जितना समय लगता है उतने समयको भवपरिवर्तेंन कहते हैं। नरक गतिकी जघन्य 
स्थिति दश हजार वर्षकी और उत्कृष्ट स्थिति तेतीस सागरकी है। मनुष्य और तियंव्व्चगतिकी 
जघन्य स्थिति अन्तमुंहुतंकी और उत्कृष्ट स्थिति तोन पल्‍्यकी है। तथा देवगतिकी जघन्य स्थिति 
दश हजार वर्षकी और. उत्कृष्ट स्थिति तेतीस सागरकी है। परल्तु मिथ्यादृष्टि जीवकी उत्पत्ति 
देवगतिमें इकतीस सागरकी आयपुसे युक्त उपरिम ग्रैवेयक तक ही होती है इसलिये देवगतिमें भव- 


स्थितिकी अन्तिम सीमा ग्रैवेयक तक ही बतलाई गई है॥ २८ ॥ 
४० ! 
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भावपरिवतंनका स्वरूप 
सबच्वे. पयडिट्टिदिओं अगुभागपदेसबंधठाणाणि | 
जीवों. मिच्छत्ततता भमिदों पुण भावसंसारे ॥ २९॥ 
इस जीवने मिथ्यात्वके वश समस्त करमंप्रकृतियोंकी सब स्थितियों, सब अनुभांगबन्ध स्थानों 
और सब प्रदेशबन्ध स्थानोंको प्राप्तकर बार-बार भाव संसारमें परिभ्रमण किया है। 


भावार्थ--ज्ञानावरणादि समस्त कम प्रकृतियोंके जघन्यस्थिति बन्धसे लेकर उत्कृष्ट स्थित्ति 
बन्ध त्तकके योग्य समस्त कपषायाध्यवसापस्थान, समस्त अनुभागाध्यवसाय स्थाच और समस्त योग- 
स्थानोंको प्राप्त कर लेना भाव संसार है। ये पाँचों परिवर्तन ही पाँच प्रकारके संसार हैं। इन संसारोंमें 
जीवका परिभ्रमण मिथ्यात्वके कारण होता है ॥ २५॥ 
पुत्तकछत्तणिमिततं अत्यं अज्जयदि पापबुद्धीए । 
परिहरदि दयाोदाणं सो जीवो भमदि संसारे ॥३०॥ 
जो जीव पुत्र तथा स्त्रीके निमित्त पापवुद्धिसि धन कमाता है और दयादानका परित्याग 
करता है वह॒संसारमें भ्रमण करता है ॥ ३० ॥ 
मप्त पुत्त मम भज्जा मम धणधण्णो त्ति तिव्वकंखाए | 
चइऊण धम्मबुद्धि पच्छा परिषडदि दीहसंसारे ॥ ३१॥ 
जो जीव, यह मेरा पुत्र है, यह मेरी स्त्री है, यह मेरा घनधान्य है इस प्रकारकी तीत्र 
आकांक्षासे धर्मंबुद्धिको छोड़ता है वह पीछे दीघेसंसारमें पड़ता है ॥ ३१ ॥ 
मिच्छोदयेण जीवो णिंदंतो जोण्हभासियं धम्मं । 
कुधम्मकुलिंगकुतित्थं/ मण्णंतोी. भसदि संसारे ॥ ३२॥ 
मिथ्यात्वके उदयसे यह जीव जिनेन्द्र भगवान॒के द्वारा कथित धर्मकी निन्‍्दा करता हुआ 
तथा कुधम, कुलिज्भ और कुतीर्थंको मानता हुआ संसारसें भ्रमण करता है ॥ ३२॥। 
हंतूण जीवरासि भहुमंस सेविऊण सुरयाणं | 
परदव्ववरकलत्तं गहिझण ये भसमदि संसारे ॥ ३३॥ 


जीवराशिका घातकर, मधु मांस और मदिरापानका सेवन कर तथा परद्वव्य और परस्त्री 
को ग्रहणकर यह जीव संसारमें भ्रमण करता है ॥ ३३ ॥ 


जत्तेण कुणद पावं॑ विसयणिमित्त च अहणिसं जीवो | 
मोहंधयारसहिओ तेण हु परिपडदि संसारे॥ ३४७॥ 


हि 


मोहरूपी अन्धकारसे सहित जोब विषयोंके निमित्त यत्नपुर्वक पाप करता है और उससे 
संसारमें पड़ता है ॥| ३४ ॥ ५ 
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णिच्चिदरधादुसत्तय. तरुंदसबियलिंदिएसु छच्चेव | 
सुरणिरयतिरियचठरो चोइस मणुए सदसहरसा ॥ ३५॥ 
नित्य निगोद, इतर निगोद, पृथिवौकायिक, जलकायिक, अग्निकायिक और वायुकायिक 
इन छह प्रकारके जीवोमें प्रत्येक को सात-प्तात लाख, प्रत्येक वनस्पति कायिक की दश लाख, विकले- 
र्द्रियोंकी छह लाख, देव, नारकी तथा पज्चेन्द्रिय तियंज्चोंमें प्रत्येकी चार-चार छाख और 
मनुष्योंकी चौदह लाख इस प्रकार सब मिला कर चौरासी लाख योनियां हैं इनमें संसारी जीव 
भ्रमण करता है॥ ३५ ॥ 
संजोगविप्पजोग॑ छाहालाहं सुई च दुकखं च। 
संसारे भूदाणं होदि हु मां तहाबसाणं चू॥३६॥ 
संसारमें जीवोंको संयोग वियोग, छाभ अलाभ, सुख दुःख तथा मान अपमान प्राप्त 
होते हैं ॥ ३६ ॥ 
कम्मणिमित्त जीवो हिंडदि संसारधोरकंतारे । 
जीवस्स ण संसारो णिच्चयणयकम्मरविम्मुक्की ॥ ३७॥ 
कर्मोके निमित्तसे यह जीव संसाररूपी भयानक वनमें भ्रमण करता है, किन्तु निर्चयनयसे 
जीव कर्मास्ते रहित है इसलिये उसका संसार भी नहीं है । 
भावायथ--जीवके संसारी और मुक्त भेद व्यवहारनयसे बनते हैं, निश्चयनयसे नहीं बनते 
क्योंकि निदपचयनयसे जोब और कर्म दोनों भिन्‍्ल-भिनत द्रव्य हैं ॥ ३७॥ 
संसारमदिक्कंती. जीवोबादेयमिति विचितेज्जो । 
संसारदुहक्कंतो जीवों सो हेयमिति विचितेज्जो ॥ ३८ ॥ 


संसारसे छूटा हुआ जीव उपादेय है ऐसा विचार करना चाहिये और संसारके दुःखोंसे 
आक्रान्त जीव छोड़ने योग्य है ऐसा चिन्तन करना चाहिये ॥ ३८ ॥ 


लोकानुप्रेक्षा 
जीवादिपयट्टाणं समवाओ सो णिरुच्चए लोगो । 
तिविहो हवेह लोगो अहमज्िमउडढमेएण ॥ ३९॥ 
जीव आदि पदार्थोका जो समूह है वह लोक कहा जाता है। अधोलोक मध्यमलछोक और 
ऊध्व॑ंलोकके मेदसे लोक तीन प्रकारका होता है॥ ३५ ॥ 
णिर्या हइव॑ंति हेट्ठा मज्झे दीवंचुरासयोी संखा। 
सग्गो तिसट्िमेओ एत्तो उड़ढ॑ हवे मोक्खो ॥|४०॥ 


तीचे नरक हैं, मध्यमें असंख्यात द्वीपसमुद्र हैं, अपर त्रेशठ भेदोंसे युक्त स्वर्ग है और इनके 
ऊपर मोक्ष है ॥| ४० ॥| 


३१६ कुन्दकुन्द-भारती 
स्वगके त्रेद्राठ भेदोंका वर्णन 
इगतीस सत्त चत्तारि दोण्णि एक्केक्क छक्‍्क चदुकप्पे | 
तित्तिय एक्केक्केंदियणामा. उड्आदि तेसड्ठी ॥ ४१॥ 
सौधर्म और ऐशान कल्पमें इकतोस, सनत्कुमार और भमाहेन्द्र कल्पमें सात, ब्रह्म और ब्रह्मोत्तर 
कल्पमें चार, लान्तव और कापिष्ठ कल्पमें दो, शुक्र और महाशुक्र कल्पमें एक, शतार और सहस्नार 
कल्पमें एक तथा आनत प्राणत आरण और अच्युत इन अन्तके चार कल्पोंमें छह इस तरह सोलह 
कल्पोंमें कुल ५२ पटल हैं। इनके आगे अधोग्रेवेयक, मध्यमग्र वेयक और उपरिमग्रेवेयकोंके त्रिकमें 
प्रत्येकके तीन-तीन अर्थात्‌ नौ ग्रेवेयक्रोंके नौ, अनुदिश्ञोंका एक और अनुत्तरविमानोंका एक पटल है 
इस तरह सव मिलाकर ऋतु आदि त्रेशठ पटल हैं ॥ ४१ ॥ 
असुहदेण णिरयतिरियं सुहठवजोगेण दिविजणरसोक्खं | 
सुद्ेण लहद सिद्धि एवं लोयं विचितिज्जो ॥ ४२ | 
अशुभोपयोगसे नरक और तिय॑जञ्च गति प्राप्त होती है, शुभीषयोगसे देव.और मनुष्यगतिका 
सुख मिलता है और शुद्धोपयोगसे जीव मुक्तिको प्राप्त होता है--इस प्रकार छोकका विचार करना 
चाहिये ॥४२॥ 
दे अशुचित्वानुप्रेक्षा 
अट्टीहिं. पडिवद्धं मंसविल्चितं तएण ओच्छण्णं | 
किमिसंकुलेहिं. भरियमचोक्‍्खं देह. सयाकालं ॥ ४३॥ 
यह शरीर हड्डियोंसे वना है, मांससे लिपटा है, चर्मसे आच्छादित है, कोटसमूहोंसे भरा 
है भोर सदा मलिन रहता है ॥ ४३ ॥ 
दुर्गंध॑ बीभच्छ॑ कलिमलमरिंद अचेयणं मु | 
सडणप्पडणसहावं॑ देहं इहृदि चिंतए जणिच्च ॥ ४४॥ 
यह शरीर दुगन्धसे युक्त है, घृणित है, गन्दे मलसे भरा हुआ है, अचेतन है, मूर्तिक है तथा 
सड़ना और गलता स्वभावसे सहित है ऐसा सदा चिन्तन करना चाहिये ॥ ४४ | 
रसरुहिस्मंसमेदद्टी मज्जसंकुलं पुत्ततूयकिमिवहुलं । 
दुग्गंधभसुचि चम्ममयमणिच्चसचेयणं. पडणं ॥ ४५॥ 
यह शरोर रस, रुधिर, मांस, चर्बी, हड्डी तथा मज्जासे युक्त है, मूत्र, पीव और कीड़ोंसे भरा 
है, दुर्गन्चित है, अपवित्र है, चर्ममय है, अनित्य है, अचेतन है और पतनशील है--नव्बर है ॥ ४१५ ॥ 
देहादी वदिरित्तो कम्मविरह्ठिओो अणंतसुद्णिलयों । 
चोवखो ह॒वेह अप्पा इंदि णिच्च भावणं - कुज्जा ॥ ४६॥ 
, आत्मा इस शरीरसे भिन्न है, कमंरहित है, अनन्त सुखोंका भण्डार है तथा श्रेष्ठ है इस प्रकार 
निरन्तर भावना करनो चाहिये ॥/४६॥ | हे 
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आखवानुप्रेक्षा 

मिच्छत्तः अविस्मणं कसायजोगा य आसवा होंति। 

पण पण चउतियमेदा सम्म॑ परिकित्तित समए ॥४७॥ 

. मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योग ये आखव हैं। उक्त मिथ्यात्व आदि आखव क्रमसे 
पाँच, पाँच, चार और तीन भेदोंसे युक्त हैं, आगममें इनका अच्छी तरह वर्णत किया गया है ॥ ४७ ॥ 
धिथ्यात्व तथा अविरतिके पाँच भेद 

एयंतविणयविवरियसंसयमण्णाणमिदि. हवे पंच | 
: अविरमणं हिंसादी पंचविहों सो हवइ णियमेण ॥ ४८॥ 
एकान्त, विन्ृय, विपरीत, संशय और अज्ञान यह पाँच प्रकारका मिथ्यात्व है तथा हिंसा 
आदिके भेदसे पाँच प्रकारकी अविरति नियमसे होती है।। ४८ ॥ 
चार कषाय और तीन योग 
कोहो माणो माया छोहो विय चउच्विहं कसाय॑ खु । 
मण वचिकाएण पुणो जोगो तिवियप्पमिदि जाणे॥ ४९॥ 
क्रोध, मान, माया और लोभ यह चार प्रकारकी कषाय है। तथा मन, वचन और कायके 
भेदसे योगके तीन भेद हैं यह जानना चाहिये ॥ ४९ ॥॥ 
असुहेदरभेदेण हु एकक्‍्क्रेके वण्णिदं हवे दुविह। 
. आहारादी सण्णा असुहमणं इंदि विजाणेहि ॥ ५०॥| 
मन वचन काय इन तीलों योगोंमेंसे प्रत्येक योग अशुभ और शुभके भेदसे दो प्रकारका कहा 
गया है। आहार आदि संज्ञाओंका होना अशुभ मन है ऐसा जानो ॥ ५० ॥ 
किण्हादि तिण्णि लेरसा करणजसोक्खेसु गिद्धिपरिणामों । 
ईसा विसादभावों अस्ुहमणं त्ति य जिणा वेंति ॥५१॥ 
कृष्णादि तीन लेश्याएँ, इन्द्रिय जन्य सुखोंमें तीव्र छालसा, ईर्ष्या तथा विषादभाव अशुभमन 
है ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं ॥ ५१ ॥ 
रागो दोसो मोहो हास्सादिणोकसायपरिणामों । 
धूलो वा सुहुमो वा असुहमणों त्तिय जिणा वेंति ॥५२॥ 
राग, द्वेष, भोह तया हास्यादिक नोकषायरूप परिणाम चाहे स्थूल हों चाहे सूक्ष्म, अशुभ मन 
हैं ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं ॥॥| ५२ ॥ 
भत्तित्थिययचोरकहाओ वयणं वियाण असुहमिदि। 
बंधगछेदणमारणकिरिया. सा असुहकायेति || ५३॥ 
भक्तकथा, स्त्रीकथा, राजकथा और चोरकथा अशुभ वचन है ऐसा जानो | तथा बन्धन, 
छेदन और मारणरूप जो क्रिया है वह अशुभ काय है ॥ ५३ ॥ 


३१८ कुन्दकुल्द-भा रती 
मोचूण असुहभाव्र॑ पुव्युत्त णिरसेसदी दब्वं | 
वद॒ समिदिसीलसंजमपरिणाम॑ सुहमणं जाणे |५४॥ 
पहले कहे हुए अशुभभाव तथा बशुभ द्रव्यको सम्पुर्णपसे छोड़कर ब्रत, समिति, शीरू और 
संयमल्‍ूप परिणामोंका होना शुभमन है ऐसा जानों ॥ ५४ |! 
संसारछेदकारणवय्णं सुहृवयणमिदि जिणुद्िडठ | 
जिणदेवादिसु पूजा सुहकायं ति य हवे चेट्ठा ॥५५॥| 
जो वचन संसारका छेद करनेमें कारण है वह शुभ वचन है ऐसा जिनेन्‍्द्र भगवानूने कहा है । 
तथा जिनेन्द्रदेव आदिकी पुजा रूप जो चेष्टा-शरीरकी प्रवृत्ति है वह शुभकाय है ॥ ५५॥ 
जम्मसमु्दें बहुदोस वीचिये दुक्खजलूचराकिण्णे | 
जीवरस॒  परिव्ममरणं कम्मासवकारणं होदि ॥५६॥ 
अनेक दोपरूपी तरज्ोंसे युक्त तथा दुःखहूपी जलूचर जीवोंसे व्याप्त संतारहूपी समुद्रमें 
जीवका जो परिभ्रमण होता हैं वह कर्माखवके कारण होता है। अर्थात्‌ कर्मात्नवके कारण ही जीव 
संसार समुद्रमें- परिभ्रमण करता है ॥ ५६ ॥ 
कम्मासवेण जीवों बूडदि संसारसागरे घोरें। 
ज॑ णाणवर्स किरिया मोक्खणिमित्त परंपरया ॥ ५७॥ 
कमजिवके कारण जीव संसाररूपी भयंकर समुद्रमें डूब रहा है। जो क्रिया ज्ञानवश होती है 
वह परम्परासे मोक्षका कारण होती है॥ ५७ ॥ 
आसवहेदू जीवो जम्मसमुद्दे णिमज्जदे खिप्पं | 
आसवक्रिरिया तम्हा मोक्‍्खणिमिच ण चिंतेज्जो ॥ ०८॥ 
. आखबके कारण जीव संसाररूपी समुद्रमें शीत्र डूव जाता है इसलिये आज्नवरूप क्रिया 
मोक्षका निमित्त नहीं है ऐसा विचार करना चाहिये । 
भावार्य--अश्ुभातवरूप क्रिया तो मोक्षका कारण है ही नहीं परन्तु झ्ुभालवरूप क्रिया 
भी मोक्षका कारण नहीं है ऐसा चिन्तन करना चाहिये ॥ ५८ ॥ . 
पारंपज्ञाएण हु आसवर्किरियाए -णत्थि णिज्वाणं। 
संसारगमणकारणमिदि णिंदं आसवो जाण ॥५५९॥ 
परम्परासे भी आस्रवरूप क्रियाके द्वारा निर्वाण नहीं होता। आख्व संसारगमनका ही 
कारण है इसलिये निन्‍्दनीय है ऐसा जानो ॥ ५९ ॥ 
पुच्चुत्तासयभेदा णिच्छयणयएण णत्थि जीवस्स | 
उद्यासवणिस्मुक्क॑ अप्पाणं चिंदए. णिच्च ॥ ६०॥ 
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पहले जो आख्वके भेद कहे गये हैं वे निश्वयनयसे जीवके नहीं हैं इसलिये आत्माको दोनों 
प्रकारके आख्रवोंसे रहित हो निरन्तर विचारना चाहिये ॥ ६० ॥ 
.. संवरातुप्रेक्षा 
चलमलिनमगा्॑ च वज्जिय, सम्मत्तदिढकवाड़ेण | 
मिच्छत्तासवदारणिरोहो होदिचि जिणेददि णिहिट्वं ॥|६१॥ 
चल, मलिन और अगाढ दोष को छोड़कर सम्यक्त्वरूपी दृढ़ कपाटोंके द्वारा मिथ्यात्वरूपी 
आख्रवह्वारका निरोध हो जाता है ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है। 


भावार्थ--चल, मलिन और अगाढ ये सम्पग्दर्शनके दोष हैं। इनका अभाव हो जाने पर 
सम्यग्दशनमें दृढ़ता आती है। मिथ्यात्व अविरति कषांय और योग ये चार भास्रव हैं । यहाँ 
मिथ्यात्वके निमित्तसे होनेवाले आस्रवकों द्वार की तथा सम्यग्दर्शनकों सुदृढ़ कपाटकी उपमा 
दी गई है ओर उस उपमाके द्वारा कहा गया है कि सम्यर्दर्शनरूपी सुदृढ कपाटोंसे मिथ्यात्वके 
निमित्तसे होनेवाले आख्रवरूप द्वारका निरोध हो जाता है। आख्रवका रुक जाना ही संवर 
कहलाता है ॥ ६१ ॥ 
पंचमहव्ययमणसा अविर्मणणिरोहणं हवे णियमा। 
४ कोहादि आसवाणं दाराणि कसायरहियपललगेहि ॥ ६२॥। 
पञ्चमहाव्रतोंसे युक्त मससे अविरतिरूप आखत्रवका निरोध नियमसे हो जाता है और क्रोधादि 
कषायरूप आखवोंके द्वार कपायके अभावरूप फाठकोंसे रुक जाते हैं-- बन्द हो जाते हैं ॥ ६२ ॥ 
सुदजोगस्स पवित्ती संवरणं कुणदि असुहजोगरस | 
सुहजोगस्स णिरोहो सुद्घुवजोगेण . संभवदि ॥ 8३ ॥ 
शुभयोगकी प्रवृत्ति, अशुभयोगका संवर करती है और शुद्धोपयोगके द्वारा शुभयोगका निरोध 
हो जाता है ॥ ६३ ॥ 


सुद्धुबजोगेण पुणो धम्मं सुक्क॑ च होदि जीवस्स । 
तम्हदा संवरहेदू झाणो ति विचितए णिच्च॑ ॥ ६४॥ 
शुद्धोपयोगसे जीवके धम्यंध्यान और शुक्लध्यान होते हैं'इसलिये ध्यान संवरका कारण है 
ऐसा निरन्तर विचार करना चाहिये ॥ ६४॥ 
जीवस्स ण॒संवरणं परमइणएण सुद्धभावादों । 
संवरभावविश्वुक्क.. अप्पाणं चिंतए_ णिच्च ॥ ६५॥ 


परमार्थनय--निशचयनयसे जीवके संवर नहीं है क्योंकि वह शु द्रभावसे सहित है। अतएव 
आत्माकों सदा संवरभावसे रहित विचारता चाहिये ॥ ६५॥ 


३२० कुन्दकुन्द-भारती 
निज्रानुप्रेक्षा 
बंधपदेसग्गलणं णिज्जरणं इंदि जिणेद्दि पण्णत्तं | 
जेण हवे संबवरणं तेण हु णिज्जरणमिंदि जाण ॥६६॥ 
बेचे हुए कर्मप्रदेशोंका गलना निज॑रा है ऐसा जिनेन्द्र भगवाचने । जिस कारणसे संवर 
होता है उसी कारणसे निजंरा होती है ॥ ६६॥ 
सा पुण दुविद्दा णेया सकालपकक्‍्का तवेण कयमाणा | 
चहुगदियाणं पढमा वयजुचाणं हवे विद्या ॥ ६७॥ 
फिर वह निजरा दो प्रकारकी जाननी चाहिये--एक अपना उदयकाल आनेपर कर्मोंका स्वयं 
पककर झड़ जाना और दूसरी तपके द्वारा की जाने वाली । इनमें पहली निर्जरा तो चारों गतियोंके 
जीवोंके होती है और दूसरी निजरा व्रती जीवोंके होती है ।॥॥ ६७ ॥ 
घर्मानप्रेक्षा 
एयारसदसभेयं धम्म॑ सम्मत्तपुव्चर्य भणियें | 
सागारणगाराणं उत्तमसुहसंपजुत्तेहिं || ६८॥ 
उत्तम सुखसे सम्पन्न जिनेन्द्र भगवानने कहा है कि गृहस्थों तथा मुनियोंका वह धर्म क्रमसे 
ग्यारह और दश भेदोंसे युक्त है तथा सम्यग्दर्शन पूर्वक होता है । 
भावार्थ--आत्माकी निर्मछ परिणतिको धर्म कहते हैं | वह धर्म गृहस्थ और मुनिके मेदसे दो 
प्रकारका होता है। गृहस्थधर्मके दर्शन प्रतिमा आदि ग्यारह भेद हैं और मुनिधर्मके उत्तम क्षमा 
आदि दश भेद हैं। इन दोनों प्रकारके घर्मोके पहले सम्यग्दर्शनका होना आवश्यक है उसके विना 
धर्मका प्रारम्भ नहीं होता ॥ ६८ ॥ 
गृहस्थके प्यारह धर्म 
दंसगवयसामाइयपोसहसचब्चित्तरायभत्ते य। 
वम्हारंभपरिगह. अणुमणमुद्दिईह. देसबिरदेंदे ॥६९॥ 
दर्शन, व्रत, सामायिक, प्रोपव, सचित्तत्याग, रात्रिभक्तव्रत, ब्रह्मचय, आरम्भत्याग, परिग्रह- 
त्याग, अनुमतित्याग और उदिध्रत्याग ये ग्यारह देशविरत अर्थात्‌ गृहस्थवर्मके मेद हैं ॥ ६५ ॥ 
मुनिधर्मके दद्य भेद हि 
उत्तमखममहवज्जवसच्चसउच्चं च संजमस चेव | 
तवचागमर्किंचण्ह॑ वम्हा इदि दसविहं होदि ॥७०॥ 
उत्तमक्षमा, उत्तममादंव, उत्तमआजंव, उत्तमसत्य, उत्तमशौच, उत्तमसंबम, उत्तमतप 
उत्तमत्याग, उत्तमआक़रिज्चन्य और उत्तम ब्रह्मचर्य ये मुनिधर्मके दश मेद हूँ ॥ ७० ॥ 


ह्वदशानुप्रेक्षा ३२१ 


उत्तमक्षमाका लक्षण 
कोहुप्पत्तिस्स पुणो बहिरंगं जदि हवेदि सक्खादं। 


| क. # 5 विज प 


ण्‌ कुणदि किंचि वि कोहो तस्स खमा होदि धम्मो त्ति ॥७१॥ 


यदि क्रोधकी उत्पत्तिका साक्षात्‌ वहिरदड्भ कारण हो फिर भी जो कुछ भी क्रोध नहीं करता 


उसके क्षमा धर्म होता है ॥ ७१ ॥ 
सादंवधमंका लक्षण 


कुलरूवजादिवुद्धिसु॒ तपसुदसीलेसु गारव॑ किंधि । 
जो ण वि कुव्वदि समणो महवधम्मं॑ हवे तस्स ॥७२॥ 
जो मुनि कुल, रूप, जाति, बुद्धि, तप, श्रुत तथा शीलके विषयमें कुछ भी गव॑ नहों करता, 
उसके मार्देव धर्म होता है॥ ७२ ॥ 
आर्जवधसंका लक्षण 
मोत्त " कुडिलभावं णिम्मल॒हिदएण चरदि जो समणो | 
अज्जवधम्स॑ तइयो तस्स हु संभवदि णियसेण ॥ ७३॥ 
जो मुनि कुटिक़भावको छोड़कर निर्मल हृदयसे आचरण करता है उसके नियमसे तीसरा 
आजंबव धर्म होता है ॥ ७३ ॥ | 
सत्यधमंका लक्षण | 
परसंतावयकारणवयणं . मोत्तण सपरहिदवयण्ण | 
जो वद॒दि मिक्‍्खु तुरियो तस्स दु धम्सो हवे सच ॥ ७४॥ 
दसरोंको संताप करनेवाले वचनकों छोड़कर जो भिक्षु स्वपरहितकारी बचन बोलता है 
उसके चोथा सत्यधर्म होता है ।॥ ७४ ॥ 
शौचधर्मका लक्षण 
कंखाभावणिवित्ति किच्चा बेरूुगभावणाजुत्ो | 
जो वट्ददि परमम्ुणी तस्स दु धम्मों हवे सोच्चं ॥७७॥ 
जो उत्कृष्ट मुनि काइक्षाभावप्ते निवृत्ति कर वेराग्यभावसे युक्त रहता है, उसके शौचधर्म 
होता है ॥ ७५ ॥ #' 
संयमधरंका लक्षण 
वदसमिदिपालणाए. दंडच्चाएण.. इंदियजएण | 
परिणमसाणस्स पुणो संजम्धम्मी हे णियमा ॥७६॥ 
सन वचन कायकी प्रवृत्तिरूप दण्डको त्यागकर तथा इन्द्रियोंको जीतकर जो ब्रत और 


समितियोंके पालनरूप प्रवृत्ति करता है उसके नियमसे संयमधर्म होता है ॥ ७६॥ 
४१ 


श्ररे कुँन्दकुन्द-भा रती 
उत्तम तपका लक्षण 


विसयकसायविणिग्गहभाव॑ काऊण झाणसज्ञाएं | 
जो भावई अप्पाणं तस्स तव॑ होदि णियमेण ॥७७॥ 
विषय और कपषायके विनिग्रहरूप भावकों करके जो ध्यान और स्वाब्यायके द्वारा आत्माकी 
भावना करता है उसके नियमसे तव होता है ॥ ७७ ॥ 
णिव्वेंगतियं भावई मोह चहऊण सब्वदब्बेसु | 
जो तस्स हवें चागो इदि भणिदं जिणवरिं देहिं | ७८ ॥ 
जो समस्त द्रव्योंके विषयमें मोहका त्याग कर तीन प्रकारके निर्वेदकी भावना करता है 
उसके त्याग धर्म होता है, ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है ।॥ ७८ ॥ 
आकिब्चन्य घर्मंका लक्षण 


होऊण य णिस्संगो णियभाव॑ णिग्गहित्त सुदुहृदं । 
णिदंदेण हु वइ्दे अणयारों तस्स किंचण्ह ॥७९॥ 
जो मुनि निःसज्भू--निष्परिग्रह होकर सुख और दुःख देनेवाले अपने भावोंका निग्नरह करता 
हुआ निदह॑न्द्द रहता है अर्थात्‌ किसी इष्ट-अनिष्टके विकल्पमें नहीं पड़ता है उसके आकि्नचन्य 
धर्म होता है ॥ ७९ ॥ 
ब्रह्मचरय घर्मका लक्षण 
सब्बंग॑ पेच्छंतो इत्थीणं तासु ग्ुयदि दुव्भाव॑ं । 
सो बम्दचेरभसावं॑ सककदि खलु दुद्धरं धरिदुं || ८०॥ 
जो स्त्रियोंके सब अंगोंको देखता हुआ उन्तमें खोटे भावको छोड़ता है अर्थात्‌ किसी प्रकारके 
विकार भावको प्राप्त नहीं होता वह निवचयसे अत्यन्त कठिन ब्रह्मचर्य धर्मको धारण करनेके लिये 
समर्थ होता है॥ ८० ॥ 
सावयधम्म॑ चत्ता जद्धिम्मे जो हु बइए जीवों | 
सो णय , वज्भदि मोक्खं धम्म॑ इंदि चिंतए णिच्चं ॥८१॥ 
जो जीव श्रावक धर्मको छोड़कर मुनिधर्म धारण करता है वह मीक्षको नहीं छोड़ता है अर्थात्‌ 
उसे मोक्षकी प्राप्ति अवश्य होती है इस प्रकार निरन्तर धर्मका चिन्तन करना चाहिये । 
भावार्थ--गृहस्थ धर्म परम्परासे मोक्षका कारण है और मुनिधर्म साक्षात्‌ मोक्षका कारण है 
इसलिये यहां गृहस्थके घर्मको गौणकर मुनिवर्मकी प्रभुता वतछानेके लिये कहा गया हैं कि जो 
गृहस्थ धर्मको छोड़कर मुनिधम्मंमें प्रवत्त होता है वह मोक्षको न हीं छोड़ता अर्थात्‌ उसे मोक्ष अवश्य 
प्राप्त होता है ॥ ८१ ॥ , दी, 


हादकशानुप्रेक्षा . श्र 


णिच्छयणएण जीवो सागारणगारधम्मदो भिण्णों | 
मज्ञत्थभावणाएं सुद्धप्प॑ चितए. णिच्च॑ ॥ ८२॥ 
नि३चयनयसे जीव गृहस्थ धर्म और मुनिधमंसे भिन्‍त है इसलिये दोनों धर्मोमें मध्यस्थ 
भावना रखते हुए निरन्तर शुद्ध आत्माका चिन्तन करना चाहिये | 
भावायं---मोह और लोभसे रहित आत्माकी निर्मछ परिणतिको धर्म कहते हैं । गृहस्थ धर्म 
तथा मुनि धर्म उस निर्मल परिणतिके प्रकट होनेमें सहायक होनेसे धर्म कहे जाते हैँ, परमार्थंसे 
धर्म नहीं हैं इसलिये दोनोंमें मध्यस्थभाव रखते हुए शुद्ध आत्माके चिन्ततकी ओर आचा«ने यहां 
प्रेरणा दी है॥| ८२ ॥ 


बोधिदुलंस भावना 
उपज्जद्‌ि सण्णाणं जेण उवाएण तस्सुवायरस । 
चिंता हवेइ बोहो अच्च॑तं दुल्लई होदि ॥८३॥ 
जिस उपायसे सम्यग्ज्ञान उत्पन्त होता है उस उपायकी चिन्ता वोधि है, यह बोधि अत्यन्य 
दुलेभ है । 
भावार्थ--सम्यग्दर्शन सम्बग्शान और सम्यकचारिवरको बोधि कहते हैं इसकी दुर्लंभताका 
विचार करना सो वोधिदु्लेभभावना है॥। ८३ ॥। 
कम्मुद्यजपज्जायां. हेये$॑. खाओवसमियणाणं तु। 
सगद्व्यम्ुवादेयं णिच्छयत्ति होदि सण्णाणं ॥ ८४॥ 
कर्मोदयसे होने वाली पर्याय होनेके कारण क्षायोपशमिक ज्ञान हेय.है और आत्मद्रव्य 
उपादेय है ऐसा निश्चय होना सम्यग्ज्ञान है॥। ८४॥ 
मूलुत्तरपपदीओ मिच्छत्तादी असंखलोगपरिमाणा । 
परदव्य॑ सग॒द॒व्य॑ अप्पा इंदि णिच्छयणएण ॥ ८५॥ 
मिथ्यात्वको आदि लेकर असंख्यात लोक प्रमाण जो कर्मोंकी मूल तथा उत्तर प्रकृतियां 
हैं वे परद्रव्य हैँ और आत्मा स्वद्रव्य है ऐसा निश्चयनयसे कहा जाता है। 
भावार्थ--ज्ञायक स्वभावसे युक्त आत्मा स्वद्रव्य है और उसके साथ छगे हुए जो नोकर्म 
द्रव्यकर्म तथा भावकरम हैं वे सव परद्वव्य हैँ ऐसा निर्चयनयसे जानना चाहिये ॥ ८५ ॥। 
एवं जायदि णाणं हेयप्ुुवांदेय णिच्छये णत्थि। 
चितिज्जर झुणि बोहिं संसारविर्मणड्ठे. य ॥ ८६॥ 


इस प्रकार स्वद्रव्य भौर परद्रव्यका चिन्तन करनेसे हेय और उपादेयका ज्ञान होता है भर्थात्‌ 
पर्व्य हेय है ओर स्वद्रव्य उपादेय है। निश्चयनयमें हेय और उपादेयका विकल्प नहीं है। मुनिको 
संसारका विराम करनेके लिये बोधिका विचार करना चाहिये ॥ ८६ ॥ | 


३२४: कुत्दकुत्द-भारती 


वारसः अगुवेदखाओ पच्चक्‍्खाणं तहेव पडिक्क्रम्ण | 
आलोयणं समाहिं तम्दा भावेज्ज अणुवेक्खं | ८७॥ 
ये वारह अनुप्रेक्षाएं ही प्रत्याख्यान, प्रतिक्रमण, आलोचना और समाधि हैँ इसलिये इस 
अनुप्रेक्षाओंकी निरन्तर भावना करनी चाहिये ॥ ८७॥ ह 
रत्तिदिव पडिकम्ण पच्चक्खाणं सम्ाहिं सामइयं । 
आलोयणं पकुव्यदि जदि विज्जदि अप्यणों सत्ती ॥<2८॥ 


यदि अपनी शक्ति है तो रात दिन प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान, समाधि, सामायिक और आलो- 
चना करना चाहिये ॥| ८८ ॥ 


मोक्‍्खगया जे पुरिसा अणाइकालेण वारअगुवेकर्ख । 
परिभाविकण सम्म॑ पणमामि पुणों पुणो तेसिं ॥८९॥ 
जो पुरुष अनादिकालसे वारह अनुप्रेक्षाओंका अच्छी तरह चिन्तन कर मोक्ष गये हैं में उन्हें 
बारबार प्रणाम करता हूं ॥ ८९ ॥ 
कि पलविएण वहुणा, जे सिद्धा णरवरा गये काले | 
सिज्िहदि जेवि भविया त॑ जाणह तस्स माहष्पं ॥९०॥ 


बहुत कहनेसे क्या लाभ है ? भूतकालमें जो श्रेष्ठ पुरुष सिद्ध हुए हैं और जो भविष्यत्‌ 
कालमें सिद्ध होवेंगे उसे अनुप्रेक्षाओोंका ही माहात्म्य जानो ॥ ९५० ॥ 


इंदि णिच्छयववद्दारं -जं॑ भ्णियं झुन्दकुन्द्पुणिणाहे । 
जो भावह सुद्धमणो सो पावइई परमणिच्वाणं |[९१॥ 


इस प्रकार कवुन्दकुत्द मुनिराजने निरचय और व्यवहारका आलम्वन लेकर जो कहा है 
शुद्ध हृदय होकर जो उसकी भावना करता है वह परम निर्वाणको प्राप्त होता है ॥ ९१ ॥ 


इस प्रकार कुन्दकुन्दाचार्यविरचित वारसणुपेक्खा--वारह अनुप्रेक्षा प्रन्थमें 
वारह अनुप्रेक्षाओंका वर्णन समाप्त हुआ । 


भक्तिसंग्रह 


भक्तिसंग्रह 
१. तीर्थकरभक्ति 


थोस्सामि हं जिणवरे तित्थयरे केवढी अणंतजिणे। 
णरपवरलीयमहिण.. विहुयरयमले महप्पण्णे ॥ १ ॥ 
जो कर्मेझ्प शत्रुओंको जीतने वालोंमें श्रेष्ठ हैं, .केवलज्ञानसे युक्त हैं, अनन्त-संसारको_ 
जीतने वाले हैँ, लोकश्रेष्ठ चक्रवर्ती आदि जिनकी पूजा करते हैं, जिन्होंने ज्ञानावरण दर्शनावरण! 
नामक रजरूपी मलको दूर कर दिया है तथा जो महाप्राज्ञ-उत्कृष्ट ,ज्ञानवान्‌ हैं ऐसे 
तीर्थकरोंकी स्तुति करूंगा ॥ १॥ 
लोयस्मुज्जोययरे घम्म॑ तित्थंकरे जिणे बंदे। 
अरहंते कित्तिस्से चउबीसं॑ चेव  केवलिणो ॥ २ ॥ 
मैं लोकको प्रकाशित करने वाले तथा धर्मरूपी तीर्थंके कर्ता जिनोंको नमस्कार करता हूं। 
और बरहंत पदको प्राप्त केवलज्ञानी चौबीस तीर्थंकरोंका कीत॑न करूंगा ।॥ २ ॥ 
उसहमजियं च्‌ बंदे संभवसभिणंद्ण च सुमई च। 
पउठसप्पहं॑ सुपासं जिणं च॒ चंदप्पह॑ वंदे ॥ ३ ॥ 
में ऋषभ, अजित, संभव, अभिननन्‍्दन और सुमति जिनेन्द्रकी वन्दना करता हूँ | इसी प्रकार 
पदमप्रभ, सुपादर्व और चन्द्रप्रभ भगवानुको नमस्कार करता हूँ ॥ ३ ॥ 
सुविहिं च पुप्फयंतं सीयल सेयं च वासुपुज्ज  च। 
विमलमणंतं सयवं धम्मं संतिं च॑ बन्दामि॥ ४ ॥ 
* में सुविधि अथवा पुष्पदल्त, शीतल, श्रेयान्स, वासुपृज्य, विमल, अनन्त, धर्म और शान्ति-: 
नांथ भगवान्‌को नमस्कार करता हूं ॥ ४ ॥ | 
कुंथुं च जिणवरिंदं अरं च मल्लि च सुब्बयं च्‌ णर्म । 
वंदासि रिहणेसि तह पासं वड्माणं च॥ ५ ॥ 
में कुन्थु, भर, मल्लि, मुनिसुव्रत, नम, अरिष्टनेमि, पाएव और वर्धमान जिनेस्द्रको नमस्कार 
करता हूं ॥ ५ ॥ 
एवं सम अभित्थुया विहुयरथमलढा पहीणजरमरणा | 
चउवीस॑ णि जिणवरा तित्थयरा से पसीयंतु ॥ ६ ॥ 


| इस प्रकार मेरे द्वारा जिनकी स्तुति की गई है, जिन्होंने आवरणरूपी मलको नष्ट कर दिया 
है, जिनके जरा और मरण नष्ट हो गये हैँ तथा जो जिनोंमें श्रेष्ठ हैं ऐसे चौबीस तीर्थंकर मेरे ऊपर, 
प्रसन्‍त हों ॥ ६ ॥ 


३२६ कुल्दबुल्द-भारती 


कित्तिय वदिय महिया एंदे लोगोत्तमा जिणा सिद्धा | 
आरोग्गणाणलाह दिंतु समाहिं व में बोहिं॥ ७ ॥ 
जो मेरे द्वारा कीतित, वन्दित, और पूजित हैं, लछोकमें उत्तम हैं, तथा छृतढकृत्य हैं ऐसे ये 
जिनेन्द्र--चौवबीस भगवान्‌ मेरे लिये आरोग्यछाभ, ज्ञानलाभ, समाधि और बोधि प्रदान करें ॥ ७॥ 
चंदेहि णिम्मलयरा आइच्चेहिं अहिय पयासंत्ता | 
सायरमिव गंभीरा सिद्धा सिद्धि सम दिसंतु ॥ ८ ॥ 
जो चन्द्रोंसे अधिक निमंल हैं, सूर्योति अधिक प्रभासमान हैं, समुद्रके समान गंभीर हैं तथा 
सिद्ध पदको प्राप्त हुए हैं ऐसे चौबीस जिनेर्द्र मेरे लिये सिद्धि प्रदान करें ॥ ८॥ 
अंचलिका 
इच्छामि भंते ! चउवीसतित्थयरभातिकाउस्सग्गो कभो तस्सालोचेउं, पंच 
महाकल्लाणसंपण्णाणं_ अट्ठमहापाडिहेरसहियाणं _ चउतीसातिसयविसेससंजुत्ताणं 


4 (७ [0] 


बत्तीसदेविंद्सणिमउ डमत्थयमहिदाणं बलदेव-वासुदेव-चक्कहररिसिय्ुणि-जह- 
अणगारो व गूढाणं थुइसहस्सणिलथाणं उसहाह वीर पच्छिम मंगल भमहापुरिसाणं 
णिच्चकाल अंचेमि, पूजेमि, वंदामि, णमंसासि, दुक्खक्खओ, कम्मक्खओ, 
बोहिलाहो, सुगइंगमणं, समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ती हो मज्ञ ॥ 

है भगवन्‌ ! जो मेंने चौवीस तीर्थंकर भक्ति सम्बन्धी कायोत्सग्ग किया है उसकी आलोचना 
करना चाहता हूँ | जो पांच महाकल्याणकोंसे सम्पन्न हैं, आठ महाप्रातिहायोंसि सहित हैं, चौंतीस 
भतिशय विशेषोंसे संयुक्त हैं, वत्तीस इन्द्रोंके मणिमय मुकुटोंसे युक्त मस्तकोंसे जिनकी पूजा होती 
है, बलदेव, नारायण, चक्रवर्ती, ऋषि, मुनि, यति और अनगार इस चार प्रकारके मुनियोंसे जो 
परिवृत हैं, तथा हजारों स्तुतियोंके जो घर हैं ऐसे ऋषभादि महावीर पर्यन्तके मद्भलमय महा- 
पुरुषोंकी में निरन्तर अर्चा करता हूं, पूजा करता हूं, वन्दना करता हूं, उन्हें नमस्कार करता हूं । 
उसके फल स्वरूप मेरे दु:खोंका क्षय हो, कर्मोका क्षय हो, रत्नन्नयकी प्राप्ति हो, सुगतिमें गमन हो, 
समाधिमरण हो और मुझे जिनेन्द्रभगवानके गुणोंकी सम्प्राप्ति हो | 


, २. सिद्धभक्ति 
अट्वविहकम्ममुक्के- अइगुणड़े अणोवमे सिद्धे । 


अट्डमपुदविणिविद्दे णिट्टियकज्जे य वंदिमो णिच्चं ॥ १ ॥ 
जो आठ प्रकारके कर्मोसे युक्त हैं, जो आठ गुणोंसे संपत्त हैं, अनुपम हैं, अष्टम पृथिवीमें 
स्थित हैं, तथा अपने समस्त कार्यको जिन्होंने समाप्त किया है ऐसे सिद्धोंको में नित्य नमस्कार 
करता हूं ॥ १ ॥ | 
तित्थयरेदरसिद्धे जलथकू आयासणिव्दुदे सिद्ध । 
अंतयडेद्रसिद्े उक्कस्सजहण्णमज्झियोगाहे ॥ २ ॥ 


भक्तिसंग्रह ३९७ 


उड्डमहतिरियकोएण छब्विहकाले य णिच्चुदे सिद्धे । 
उवसग्गणिरुवसग्गे दीवोदहिणिव्युदें व वंदामि॥ ३ ॥ 
जो तीर्थकर होकर सिद्ध हुए हैं, जो तीर्थंकर न होकर सिद्ध हुए हैं, जो जलसे, स्थलूसे 

अथवा आकाझसे निर्वाणको प्राप्त हुए हैं, जो अन्तकृतु होकर सिद्ध हुए, जो अन्तकृत न होकर सिद्ध 
हुए, जो उत्कृष्ट जधन्य ओर मध्यम अवगाहनासे सिद्ध हुए हैं, जा ऊध्वेलोक, अधो ओथवकला 
तियंकलोकसे सिद्ध हुए हैं, जो छह प्रकारके कालोंमें निर्वाणको प्राप्त हुए हैं, जो उपसर्ग सहकर 
अथवा बिना उपसगंके सिद्ध हुए हैं, तथा जो द्वीप अथवा समुद्र से निर्वाणको प्राप्त हुए हैं ऐसे 
समस्त सिद्धोंको में नमस्कार करता हूं ॥ २-३ ॥ 

पच्छायडेय सिद्धे दुगतिगचहुणाण पंचचदुरजमे । 

परिपडिंदा परिपडिदे. संजमसम्भत्तणाणमादीहिं || ७ ॥ 

सादरणासाहरणे सपम्ुग्धादेदे य णिव्वादे | 

ठिद पहलियंक णिसण्णो विगयमले परपणाणगे बंदे ॥ ५ ॥ 


जिन्होंने दो", तीन अथवा चार ज्ञानोंके पश्चात्‌ केवलज्ञान प्राप्तकर सिद्ध पद प्राप्त किया 
है, जिन्होंने पांचों अथवा परिहारविशुद्धिसे रहित शेष चार संयमोंसे सिद्ध पद प्राप्त किया है, जो 
* संयम, सम्यक्त्व तथा ज्ञान आदिके द्वारा पतित होकर अथवा बिना पतित हुए सिद्ध हुए हैं, जो 
संहरणसे अथवा संहरणके बिना ही सिद्ध हुए हैं, अथवा उपसर्गंवश साभरण अथवा निराभरण सिद्ध 
हुए, जो समुद्घातसे अथवा समुद्घातके बिना ही निर्वाणको प्राप्त हुए, जो खद्भासन अथवा पल्य- 
ड्ूासनसे बेठकर सिद्ध हुए हैं, जिन्होंने कमंमलको नष्ट कर दिया है और जो परमज्ञान उत्कृष्ट केवल- 
ज्ञानको प्राप्त हैं ऐसे समस्त सिद्धोंकी नमस्कार करता हूँ ॥। ४-५ ॥) 


पुंचेंदं वेदंता जे परिसा खबगसेढिमारूढा । 
सेसोदयेण वि तहा झाणुबजुत्ता य ते हु सिज्ञ॑ति ॥ ६ ॥ 
जो पुरुष भावपुरुष वेदका अनुभव करते हुए क्षपक श्रेणि पर आरूढ हुए अथवा भाव स्त्री 


अथवा भावनपुंसक वेदके उदयसे क्षपक श्रेणि पर आरूढ हुए वे शुब्लध्यानमें तल्लीन होते हुए 
सिद्ध अवस्थाको प्राप्त होते हैँ ॥ ६॥ 


पत्तेयसयंचुद्धा वोहियबुद्धा य होंति ते सिद्धा। 
पत्तेय: पेय. समयं॑ समय पडिवदामि सदा ॥ ७ ॥ 


जो प्रत्येक बुद्ध, स्वयं वुद्ध अथवा वोधित बुद्ध होकर सिद्ध होते हैं उच्त सबको पृथक्‌ पृथक्‌ 
अथवा एक साथ मैं सदा नमस्कार करता हूँ । 





१. मतिज्ञान और श्रुतज्ञान | २. मतिज्ञान, श्रुतज्ञात और अवधिज्ञान अथवा मति श्वुत और मत्तःपर्ययज्ञान । 
३. मति श्रुत अवधि और मनःपर्ययज्ञान । 


३१८ कुन्दंकुन्द-भारती 
भावार्थ--जो वेराग्यका कोई कारण देखकर विरकक्‍त होते हैं वे अत्येक बुद्ध कहलाते हैं, जो 
किसी कारणको विना देखे ही स्वयं विरक्त होते हैं वे स्वयंबुद्ध कहलाते हैं और भोगोंमें आसक्त 
रहने वाले जो मनुष्य दूसरोंके द्वारा समझाये जाने पर विरक्त होते हैं वे बोधित बुद्ध कहलाते 
हैँ ॥ ७ ॥ 
पण णव॒ दु अद्वबीसा चऊतियणवदी य दोण्णि पंचेव । 
वावण्णहीणविसया पयरडि विणासेण होंति ते सिद्धा ॥ ८ ॥ 
पांच, नो, दो, अट्टाईस, चार, तेरानवे, दो और पांच इस प्रकार क्रमसे ज्ञानावरणादि कर्मों 
की वावन कम दोसो अर्थात्‌ एक सौ भड़तालछीस प्रक्ृतियोंके क्षयसे वे सिद्ध होते हैं ॥ ८ ॥ 
अइसयमसव्वाबाहं सोक्खसणंत अणोवमं परम | 
इंदियविसयातीद॑ अप्पत्तं अच्चयं च ते पत्ता ॥ ९ ॥ 
वे सिद्ध भगवान्‌ अतिशय, अव्याबाघ, अनन्त, अनुपम, उत्कृष्ट, इन्द्रिय विषयोंसे अतीत, 
अप्राप्त--जो पहले कभी प्राप्त नहीं हुआ तथा स्थायी सुखको प्राप्त हुए हैं | ५ ॥ 
लोयग्गसत्थयत्था चरमसरीरेण ते हु किंचूणा | 
गयसित्थमूसगव्से जारिस आयोर तारिसायारा ॥ १०॥ 
ते सिद्ध भगवान्‌ लछोकाग्रके मस्तक पर विराजमान हैं, चरम शरीरसे किचित्‌ न्यून है, तथा 
जिसके भीतरका मोम गल ग़या है ऐसे सांचेके भीतरी भागका जैसा आकार होता है वैसे आकारसे 
युक्त हैं ॥ १० ॥ | 
जरमरणजन्मरहिया ते सिद्धा मम सुभत्तिजुत्तस्स | 
दिंतु चरणाणलाहं बुहयण परियत्थणं परमंखुद्धं | ११॥ 
जरा, मरण और जन्मसे रहित वे सिद्ध भगवान्‌, समीचीन भक्तिप्े युक्त मुझ कुन्दकुन्दको 
बुधजनोंके द्वारा प्राथित तथा परम शुद्ध उत्कृष्ट ज्ञानका लाभ दें॥ ११॥ 
किच्चा काउस्सरगं चतुरइयदोषविरहियं सुपरिसुद्ध । 
अइभ्त्तिसंपउत्ती जो वंदूइ लहु लहइ परमसुहं ॥ १२॥ 
जो बत्तोस दोषोंसे रहित, अन्यन्त शुद्ध कायोत्सग करके अतिशय भक्तिसे युक्त होता हुआ 
वन्दना करता है वह शोत्र ही परमसुखको प्राप्त होता है॥ १२॥ 


अजञ्चलिका 
इच्छासि संते सिद्धिमत्तिकाउस्सग्गो कओ तस्सालोचेउं सम्मणाणसम्ध- 
दंसणसम्मचारित्तजुत्ताणं, अइ्डविहकम्मविष्पम्रुवकाणं, अइगुणसंपण्णाणं, 


उड्डीयमत्थयम्मि पयट्डियाणं, तववसिद्धायणं, संजमसिद्धाणं, अतीताणागदबइमाण- 
फालत्तयसिद्धाणं, सब्पसिद्धाणं, णिच्चकालं अंचेमि, पृजेमि, बंदामि, णमंसामि, 


भक्तिसंग्रह ३२५, 


' दुक्खक्सओ, फम्मक्खओ बोहिलाहो, सुगइंगमणं, समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ति 
होठ मज्झ | 

हे भगवन्‌ ! मेंने जो सिद्धभक्ति सम्बन्धी कायोत्सग॑ किया है उसकी आलोचना करना 
चाहता हूं। जो सम्यग्ज्ञान सग्यग्दर्शन और सम्यकचारित्रसे युक्त हैँ, आठ प्रकारके कर्मेसि स्वथा 
रहित हैं, आठ गुणोंसे सहित हैं, ऊध्वंछोकके अग्रभाग पर स्थित हैं, नयसे सिद्ध हैं, संजमसे सिद्ध 
हैं, अतीत अनागत भोर वर्तमान कालरू सम्बन्धी सिद्ध हैं, ऐसे समस्त सिद्धोंकी में नित्यकाल अर्चा 
करता हूं, पूजा करता हूं, वंदना करता हूं, उन्हें नमस्कार करता हूं, मेरे दुःखोंका क्षय हो, कर्मोका 
- क्षय हो, रत्नत्रयको प्राप्ति हो, सुगतिमें गमन हो, समाधिमरण हो, और मुझे जिनेन्द्र भगवानके 
गुणोंकी संप्राप्ति हो । 


३. श्रुतभक्ति 


सिद्धवरसासणाणं. सिद्धाणं. कम्मचक्‍कप्ुक्काणं । 
काऊण णमुक्‍कारं भत्तीए णमरामि अंगाईं ॥ १ ॥ 
जिनका उत्कृष्ट रासन लोकमें प्रसिद्ध है तथा जो कर्मोके चक्रसे युक्त हो चुके हैं ऐसे सिद्धों 
को नमस्कार कर में भक्तिपु्वंक वारह अज्धभोंको नमस्कार करता हूं ॥ १॥ 
अद्भोंके नाम 
आयार॑ सुदयणं ठाणं समवाय वियाहपण्णत्ती | 
णादा धम्मकहाओ उदासयाणं च अचज्ञयणं॥ २॥ 
वंदे अंतयड़द्स अणुत्तदसं च पण्हवायरणं | 
एयारसमं च तहा विवायसुत्त णमंसामि ॥ ३१ ॥ 
प्रियम्ससुत्तपेठयाणुओगपुव्वग॒यचूलिया चेव | 
पवरवरदिट्ठिवादं तं॑ पंचविहं पणिवदासि॥ ४ ॥ 
उप्पायपुव्यभग्गायणीय वीरियत्थि णत्यि य पवाद॑ | 
णाणासच्चपवादं आदोा कम्मपवादं च॥ ५॥ 
पञ्चक्खाणं विज्जाणुवादकल्लाणणामवरपुच्च । 
पाणावायं किरियाविसालमध लोयबिंदुसारसुदं ॥ ६ ॥ 


आचार, सुत्रक्तत, स्थान, समवाय, व्याख्याप्रज्ञप्ति, ज्ञातृधमंकथा, उपासकाध्ययन, अच्त:- 
डर 


३३० कुंन्दकुन्द-भारती 
कृहश, अनुत्तरोपपाददश, प्रशनव्याकरण, तथा ग्यारहवें विपाकसूत्र अज्भुको नमस्कार करता 
हूँ ॥ २३ ॥ 
परिकर्म, सूत्र, प्रथमानुयोग, पूवंगत और चूलिका ये पांच दृष्टिवाद अद्भके भेद हैं। में उक्त 
पांच प्रकारके उत्कृष्ट दृष्टिवाद अंगको नमस्कार करता हूं ॥ ४ ॥ 
उत्पादपृर्व, अग्रायणीय, वोय॑प्रवाद, अस्तिनास्तिप्रवाद, ज्ञानप्रवाद, सत्यंप्रवाद, आत्मप्रवाद, 
क्मंप्रवाद, प्रत्याख्यान, विद्यानुवाद, कल्याणनामपृव॑, प्राणवाद, क्रियाविशाल और लोक विन्दुसार 
ये चौदहपूव हैं ॥ ५-६ ॥। 
पूर्वो्सि वस्तुनामक अधिकारोंकी संख्या 
दस चउदस अइट्टारस वारस तह य दोसु पुच्वेसु । 
सोलस बीस तीस दसंसम्मि ये पण्णरसवत्यू (| ७ ॥ 
एदेसि पृष्वाणं. जावदिओ वत्थुसंगहों भणिओ। 
सेसाणं पुव्वाणं दस दस वत्थू पडिवदामि॥ < ॥ 
पहले पुर्वमें दश, दूसरे पूर्वमें चौदह, तीसरे पू्वमें आठ, चौथे धुर्वमें अठारह, पाँचवें और 
छठवें इन दो पूर्वोंमें बारह बारह, सातवें पू्वमें सोलह, आठवें पु्व॑र्में बीस, नौवें पूव॑में तीस, दरवें 
पूर्व॑में पन्‍्द्रह और शेष चार पूर्वोर्में दश-दश वस्तु नामक अधिकार हैं। इलन पूर्वोिं जितने वस्तु 
अधिकारोंका संग्रह कहा गया है में उन सबको नमस्कार करता हूँ ॥ ७-८ ॥ 
कस्तुमें प्राभृतोंकी संख्या 
एक्केक्कम्सि य वत्थू वीसं वीसं च पाहुडा भणिया | 
विसमसमावि य॒ व॒त्थू सब्बे पुण पाहुडेहि ससा॥ ९ ॥ 
एक-एक वस्तु नामक अधिकारमें बीस-बीस पाहुड कहे गये हैं | वस्तु अधिकार तो विषम 
और सम दोनों प्रकारके हैं जेसे किसीमें चौदह किसीमें अठारह और किन्‍्हींमें वारह-बारह आदि। 
परन्तु प्राभुतोंकी अपेक्षा सब वस्तु अधिकार समान हैं अर्थात्‌ सब वस्तु अधिकारोंमें प्राभृतोंकी 
संख्या एक समान बीस-बीस है ॥ ९ ॥ 
चोदहपुरवोर्मे वस्तुओं और प्राभृतोंकी संख्या 
पुन्चाणं_ वत्थुसयं पंचाणउदी हवंति वत्थूओ | 
पाहुड तिण्णि सहस्सा णवयसया चउदसाणं णि॥१०॥ 
चौदह पुर्वोके एक-सौ पंचानवे वस्तु अधिकार होते-हैँ और पाहुड तीन हजार नौ-सौ 
होते हैं ॥ १० ॥ 
एवं मए सुदपवरा भत्तीराएण सत्थुया तच्चा। 
सिश्ध॑ से सुदलाहं जिणवर वसहा पयच्छंतु ॥ ११॥ 


इस प्रकार मैंने भक्तिके रागसे द्वादशाज्भुरूप श्रेष्ठ श्रुतका स्तवन किया। जिनवर वृषभ- 
देव, मुझे शीघ्र ही श्रुत॒का लाभ देवें ॥ ११ ॥ 


' भक्तिसंग्रह ३३१ 
अंचलिका 

इच्छामि भंते | सुदमत्ति काउस्सग्गों कओ तस्सालोचेउं, अंगोबंगपहण्णए 
पाहुड परियम्म सुत्त पढमाणुओग पृव्वगय चूलिया चेव सुत्तत्थवथुद्र॒ धम्मकहाइयं 
णिच्चकालं अंचेमि, पूजेमि, वंदामि, णमंसामि, हुक्खकंखओ, कम्मक्खओ, बोहि- 

लाहो, सुगश्गमणं, समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ति होठ मज्ञं ॥ 
हे भगवन्‌ ! मैंने जो श्रुतभक्ति संबंधी कायोत्सगं किया है उसकी आलोचना करना चाहता 
हूँ। अंग, उपाज्, प्रकीर्णक, प्राभृत, परिकर्म, सूत्र, प्रथमानुयोग, पूर्वंगत, चूलिका तथा सूत्र, स्तव, 
स्तुति तथा धर्मकथा आदिकी नित्यकाल अर्चा करता हूँ, पूजन करता हूँ, वन्दना करता हूं, उन्हें 


नमस्कार करता हैँ । इसके फलस्वरूप मेरे दुःखोंका क्षय हो, कर्मोका क्षय हो, रत्नत्नयकी प्राप्ति 
हो, सुगतिमें गसल हो, समाधिमरण हो, और मेरे लिये जिनेन्द्र भगवानके गुणोंकी संग्राप्ति हो | 


४. चारित्रिभक्ति 


तिलोए सव्वजीवाणं हिंद. धम्मोवदेसिणं । 
वड्माणं महावीर॑ वंदित्ता सब्बवेदिणं ॥ १ ॥ 
घादिकम्मविधादत्थं घादिकम्मविणासिणा । 
भासियं अव्यजीवाणं. चारितं पंचभेददो ॥ २॥ 
तीनों लोकोंमें समस्त जीवोंका हित करनेवाले, धर्मोपदेशक, सर्वज्ञ, वर्धभान महावीरको 


वन्‍्दना करके चारित्र भक्ति कहता हूँ। घातिया कर्मोका विनाश करनेवाले महावीर भगवानने 
घातिया कर्मोका विघात करनेके लिये भव्य जीवोंको पाँच प्रकारका चारित्र कहा है॥ १-२॥ 


पाँच प्रकारका चारित्र 
सामाइयं तु॒ चारित्तं छेदोवड्डावणं तहा। 
त॑ परिहारविसुद्धि च संजमं सुहमं पुणो॥ ३ ॥ 
जहाखादं तु॒चारितं तहाखादं॑ तु॒त॑ पुृणो। 
किच्चाहं. पंचहाचारं॑ मंगल मलसोहणं ॥ ४ ॥ 


सामायिक, छेंदोपस्थापना, परिहार-विशुद्धि, सुक्ष्म 'साम्पराय और यथारुयात यह पाँच 
भ्रकारका चारित्र है। इनमें यथार्यातको तथाख्यात भी कहते हैं। में मछका शोधन करनेवाले 
भ्षोर मंगलस्वरूप पाँच प्रकारका चारित्र धारण कर मुक्ति संबंधी सुखको प्राप्त करता हूँ ॥ ३-४॥ 


३२ कुन्दकुन्द-भारती 


मुनियोंके मुलगुण तथा उत्तरग्रुण 

अहिंसादीणि उत्ताणि महव्वयाणि पंच थ। 

समिदीओ तदो पंच पंच डइंद्ियिणिग्गहो | ५ ॥ 
* छब्मेयावास भूसिज्जा अण्हाणचमचेलदा । 

छोयत्ति ठिदिशुत्ति च अदंतधावणमेव च।॥ ६ ॥। 

एयमत्तेण संजुत्ता. रिसिमूलयुणा  तहा। 

दसघम्मा तिगुत्तीती सीलाणि सयक्रोणि य॥ ७ ॥ 

सव्वेवि ये परीसह्ा उत्ुत्तरमणा तहा | 


अण्णों वि भासिया संता तेसि द्ाणि सए कया ॥ < ॥ 
अहिसा आदि पांच महात्नत कहे गये हैं, पांच समितियाँ, पांच इन्द्रियोंका निग्रह, छह आव- 
इयक, भूमिशयन, अस्तान, अचेलकता--वस्त्ररहितपना, लांच करना, स्थिति भक्ति--खड़े खड़े 
आहार लेना, अदन्तधावन, और एकभक्त--एकवार भोजन करना ये मुन्ियोंके मूछगुण कहे गये 
हैं। दा धर्म, तीन गुप्तियां, समस्त प्रकारके शीछ, और सब प्रकारके परिषहसे उत्तरगुण कहे 
गये हैं, इनके सिवाय और भी उत्तरगुण कहे गये हैं। यदि उन्तका पाछन करते हुए मैंने उन्तकी 
हानि की तो--॥ ८-९ ॥ 


जद राएण. दोसेण मोहेणाणादरेण वा। 
वंदिता सव्वसिद्धांणं संजदा सा सुमुक्खुणा ॥ ९ ॥ 
संजदेण मए सम्म॑ सच्वंसंजसमाबिणा | 
सव्वसंजमसिद्धीओ. लब्भदे. मुत्तिजं खुद ॥१०॥ 
यदि रागसे, हेषसे, मोहसे अथवा अनादरसे उक्त मूलगुणों अथवा उत्तरगुणोंसे तो हानि 
पहुंची हो तो सम्यक्‌ रीतिसे संपूर्ण संयमका पालन करने वाले मुझ संयमी मुमुक्षको, सब सिद्धों 
को नमस्कार कर उस हानिका परित्याग करना चाहिये, क्योंकि सकल संयमसे मुक्ति सम्बन्धी 
सुख प्राप्त होता है ॥ ९-१० ॥ * 
अंचलिका हे 
इच्छामि मंते ! चारित्तमतति काउस्सग्गो कभी तस्सालोचेडं, सम्मणा- 
णुज्जोयस्स, सम्मत्ता हि्धियसस, सब्यपद्दाणस्स, णिव्याणमर्गस्स, कम्मणिज्जर- 
फ्लस्स, खमाहारस्स, पंचमहत्वयसंपुण्णस्स, त्रिगरुत्तिमुत्तस्स, पंचसमिदिजुत्तस्स, 
णाणज्ञाणसाहणस्स, समयाइ्पवेसयस्स,  सम्मचारित्तस्स णिच्चकालं अंचेमि, 
पूजेमि, वंदामि, णमंसामि, दुक्खकंखओ, कम्मक्खओ, वोहिलाहो, सुगश्गमर्ण, 
समाहिमरणं, जिणगशुणसंपत्ति होठ मज्ञं ॥। 
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है भगवन्‌ ! जो मेंने चारिन्रभक्ति सम्बन्धी कायोत्सगं किया है उसकी आलोचना करना 
चाहता हूं। जो सम्पग्शानरूप उद्योत--प्रकाशसे सहित है, सम्पग्दर्शनसे अधिष्ठित-युक्त है, सबमें 
प्रधान है, मोक्षका मार्ग है, कर्मंनिजंरा ही जिसका फल है, क्षमा ही जिसका आधार है, जो पांच 
महाव्रतोंसे परिपूर्ण है, तीन गुप्तियोंसे गुप्त--सुरक्षित है, पांच समित्तियोंस सहित है, ज्ञान और 
ध्यानका साधन है, तथा आगम आदवियें प्रवेश कराने वाला है ऐसे सम्यकचारित्रको मैं नित्य ही 
पर्चा करता हूँ, पूजा करता हूँ, वन्दना करता हूं, नमस्कार करता हूँ। इसके फछस्वरूप 
मेरे दुःखोंका क्षय हो, कर्मोका क्षय हो, मुझे रत्नत्रयकी प्राप्ति हो, सुगतिमें गमन हो, समाधिमरण 
हो और मुझे जिनेन्द्रभगवानके गुणोंकी संग्राप्ति हो । 


५. योगिभक्ति 


थोस्सामि गुणधराणं अणयाराणं गुण्णेहि तच्चेहिं। 
अंजलिमउलियहत्थी. अभिवंदंतोी. सविभवेण ॥ १ ॥ 
अज्जलि द्वारा दोनों हाथोंको मुकुलित कर अपनी सामथ्यंके अनुसार वन्दतता करता हुआ 
में गुणोंक धारक अनगारों--योगियों--मुनियोंकी परमार्थभूत गुणोंके द्वारा स्तुति करता हूँ ॥ १॥ 
सम्म॑ चेव य भाषे मिच्छाभावे तहेव बोद्धव्या । 
चइऊण मिच्छमावें सम्प्राम्मि उबड्ठिदे बंदे ॥ २ ॥ 
मुनि दो प्रकारके जांतना चाहिये--एक समीचीनभावोंसे संपन्न--भावलिज्ी और एक 
मिथ्याभावसे संपन्न--द्रव्यलिज्भी | इसमें मिथ्याभाव वाले--द्रव्यलिज्ियोंको छोड़कर समीचीनभाव 
वाले--भावलिज्धी मुनियोंको वन्दना करता हूँ ॥| २॥ 
दोदोसविष्पग्रुकके. तिदंडविरदे तिसल्लपरिशुद्धे । 
तिण्णिसगारवरहिंदे... तियरणसुद्ध णमंसामि ॥ ३ ॥ 
जो राग और हेप--इन दो दोषोंसे रहित हैं, जो मन-वचन-कायकी प्रवृत्तिरूप तीन दण्डोंसे 
विरत हैं, जो माया-मिथ्या और निदान इन तीन शल्योंसे अत्यन्त शुद्ध अर्थात्‌ रहित हैं, जो ऋद्धि- 
गारव रसगारव और सातगारव--इन तीन गारवोंसे रहित हैं, तथा तीन करण--मन वचन कायकी 
प्रवृत्तिसे शुद्ध हैं उन मुनियोंको में नमस्कार करता हूं ॥ ३ ॥ 
चउविद्ृकसायमहणे चउगइसंसारगमणमयभीए । 
पंचासबपडिविरदे ..... पंचिदियणिज्जिदे वंदे ॥ ४ ॥ 
जो चार प्रकारकी कषायोंका छ्रुनन करने वाले हैं, जो चतुर्गतिरूप संसारके गमनरूपभयसे 


भीत हूं, जो मिथ्यात्व आदि पाँच प्रकारके आसवसे विरत हैं, और पञ्च इन्द्रियोंको जिन्होंने जीत 
लिया है ऐसे मुनियोंको मैं वन्दना करता हूँ ॥| ४ ॥ ॥ 


३३४ कुन्दकुन्द-भारती 


छज्जीवदयापण्णे छडायदणविवज्जिदें समरिदभावे । 
सत्तमयविष्पप्मुक्के सत्ताणभयंकरे बंढें ॥ ५ ॥ 


जो छह कायके जीवों पर दयालु हैं, जो छह अनायतनों ( कुगुरु, कुदेव, कुधर्म ओर इनके 
सेवकों ) से रहित हैं, जो ज्ञान्त भावोंको प्राप्त हैँ, जो सात प्रकार ( इसछोक, परलोक, अकस्मातु, 
वेदना, अत्राण, अगुप्ति, और मरण ) के भयोंसे मुक्त हैं तथा जो जीवों-कों अभय प्रदान करने वाले 
हैं ऐसे मुनियोंको मैं नमस्कार करता हूँ ॥ ५ ॥ - 


णट्टइ्डमयड्ाणे पणड्कम्मड्रणइसंसारे | 
प्रमइणिट्टियई अट्टगुणडीसरे वंदे | ६ ॥ 
जिन्होंने ज्ञान-पूजा-कुल-जाति-वल-ऋषद्धि तप और शरीर सम्बन्धी आठ मदोंको नष्ट कर 
दिया है, जिन्होंने ज्ञानावरणादि आठ कर्मोंको तथा संसारकों नष्ट कर दिया है, परमार्थ--मोक्ष 
प्राप्त करना ही जिनका ध्येय है और जो अणिमा महिमा आदि आठ गुणरूपी ऋद्धियोंके स्वामी 
हैं उन मुनियोंको में वन्‍्दना करता हूँ ॥ ६ ॥ 


णव वंभचेरयुत्ते णव णयसब्भावजाणवो वंदे। 
दहविद्धम्मद्ठाई दससंजमसंजदे बंद ॥ ७ ॥ 


_. जो मन वचन काय और कृत कारित अनुमोदनाके भेदसे नौ प्रकारके ब्रह्मचर्यसे सुरक्षित 
हुँ तथा जो नो प्रकार ( द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दो तथा उनके नेगम-संग्रह आदि सात भेद इस 
तरह नो ) के नयोंके सख्भावको जानने वाले हैं ऐसे मुनियोंको वन्दना करता हूँ । इंसी प्रकार जो 
उत्तम क्षमा आदि दद् प्रकारके धर्मोमें स्थित हैँ तथा जो दश् प्रकार ( एकेन्द्रियादि पांच प्रकारके 
जीवोंकी रक्षा करना तथा स्पर्शनादि पांच इन्द्रियोंको वश करना' इस तरह दश भेद वाले ) संयमसे 
सहित हैँ उत्त मुनियोंको मैं नमस्कार करता हूँ ॥! ७ ॥ 
एयारसंगसुदसायरपारगे वारसंगसुद्णिउणे | 
वारसविहतवणिरदे तेरसकिरियादरे . वंदे ॥ < ॥ 
जो ग्यारह अंग रूपी श्रुतसागरके पारगामी हैं, जो बारह अज्भुरूप श्रृतमें निपुण हैं, जो 
वारह प्रकारके तपमें छीन हैं तथा जो तेरह प्रकारकी क्रियाओं (.पांच महात्रत पांच समिति और 
तोन गुप्तियों ) का आदर करने वाले हैँ उच्त मुनियोंको वन्दना करता हूँ ॥ ८ ॥ 
भरूदेसु दयावण्णे चडद्स चउद्ससु गंथपरिसद्धे । 
चउदसपुव्यपगव्भे चउदसमलव॒ज्जिदू. बंद ॥ ९ ॥ 
जो एकेन्द्रयादि चौदह जीवसमास रूप जीवों पर दयाको प्राप्त हैं, जो मिथ्यात्व आदि 


व ७. का 


चौदह प्रकारके अन्तरज् परिग्रहसे रहित होनेके कारण अत्यन्त शुद्ध हैं, जो चौदह पृव्वोके पाठी हैं 
तथा जो चौदह मलोंसे रहित हूँ ऐसे मुनियोंकों में नमस्कार करता हैँ ।। ९ ॥ ५ 
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वंदे चउत्थभत्तादि जाव छम्मासखवणपडिवण्णे | 
वंदे आदावंते सूरस्स य अहिसुहड्डिदे छरे ॥ १०॥ 
के जो चतुर्थभक्त अर्थात्‌ एक दित्के उपवाससे लेकर छह माह तकके उपवास करते हैं उन 
मुनियोंकों में नमस्कार करता हुँ। जो दिनके आदि और अन्‍्तमें सूर्यके सन्‍्मुख स्थित होकर तपस्या 
करते हूँ तथा कर्मोका निमृंछन करनेमें जो शूर हैं उन मुनियोंको वन्दना करता हूँ ॥| १० ॥ 
बहुविहपडिमड्डायी  णिसिज्जवीरासणेब्क्वासी य। 
अणिट्टीवकंइयवदे.. चत्तदेहे... य वंदामि ॥११॥ 
जो अनेक प्रकारके प्रतिमा योगोंसे स्थित रहते हैं, जो निषद्या, वीरासन और एक पारवें 
आदि आसन धारण करते हैं, जो नहीं थूकने तथा नहीं खुजलानेका व्रत धारण करते हैं तथा 
शरीरसे जिन्होंने ममत्वभाव छोड़ दिया है ऐसे मुनियोंको में नमस्कार करता हूं ॥ ११॥। 
ठाणी मोणवदीए अव्भोचासी ये रुकखमूली य। 
धुदकेससंसुकोमे... णिप्पडियम्से य वंदामि ॥१२॥ 
जो खड़े होकर .ध्यान करते हैं, मौनत्रतका पालन करते हैं, शीतकालमें आकाशके नीचे 
निवास करते हैं, वर्षाऋतुमें वृक्षके मूलमें निवास करते हैं, जो केश तथा डांड़ी और मूंछके बालोंका 
लोंच करते हैं तथा जो रोगादिके प्रतीकारसे रहित हैं ऐसे मुनियोंकी में नमस्कार करता हूँ ॥ १२॥ 
जहलमल्ललित्तमते.. वंदे.. कम्ममलकलुसपरिसुद्धे । 
दीहणहमंसुलोमे तवसिरि भरिये. णमंसामि ॥ १३॥ 
जल्ल ( सर्वाजुमल ) और मल्ल ( एक अज्भका मल ) से जिनका शरीर लिप्त है, जो कर्म- 
रूपी मलसे उत्पन्न होने वाली कलुषतासे रहित हैं, जिनके नख तथा डांड़ीमूँडके बाल बढ़े हुए हैं 
और जो तपकी लक्ष्मीसे परिपूर्ण हैँ उन मुनियोंको में समस्कार करता हूँ ॥ १३ ॥ 


३ ३ 


णाणोदयादिसित्ते. सीलगशुणविहूसिदे. तपसुगंधे । 
ववगयरायसुदड़े. सिवगई. पहणायगे. वंदे ॥ १४॥ 
जो ज्ञानरूप जलसे अभिषिक्त हैं, शीलूरूपी गुणोंसे विभूषित हैं, तपसे सुगन्धित हैं, राग- 
रहित हैं, श्रुतसे सहित हैं और मोक्षगतिके मार्गके नायक हैं उन मुन्ियोंकी में वन्दना करता 
हैँ ॥ १४ ॥ 
उग्गतवे दित्ततवे तत्ततवे महातवे य घोरतवे । 
वंदामि तवमहंते तवसंजमइड्डिसंजुत्ते ॥ १५॥ 
जो उम्रतप, दीप्ततप, तप्ततप, महातप, और घोरतपको धारण करने वाले हैं, जो तपके 


कारण इन्द्रादिके द्वारा पूजित हैं तथा जो तप, संयम और ऋद्धियोंसे सहित हैं उच्च मुनियोंको में 
नमस्कार करता हूं ॥ १५ || 


कुन्दकुन्द-मारती 


न्प्0े 
>९0 
ल्‍्ण्ी' 


आमोसहिए खेलीसहिए जल्लोसहिए तबसिद्धे । 
विप्पोसहिए सब्योश्नहिए वंदामि तिविहेण ॥ १ ६॥ 
हि जो आमौपधि, खेलीपबि, जल्डोपधि, विध्रुप्‌ ऑपधि और स्वोपविक्े धारक हैं तया तपसे 
अखधिद्ध अथवा छत्तदछ्ृत्य हु उन मुन्तिदाका मे चमस्कार करता है॥ १ घवा 
अमयमहुखीरसप्पिसवीए अक्खीणमहाणसे बंदे | 
मणबलि-वचवलि-कायवलिगो य बंदामि तिविहेण ॥?१७॥ 





अमृतत्नावी, मधुच्रावी, क्षीरत्नादी, सपि:त्ञावी, ऋद्धियोंके वारक, अक्षीणमहानस ऋद्धिके 


धारक तथा मनोवछ, वचनवलर और कायवर ऋडद्धिके धारक मुनियोंकों में तीन प्रकार से--मन 
वचन कायसे, नमस्कार करता हूँ ॥ १७ ॥ 
[8] ९, प्‌ 4 0 १ हि. 
वरकुटइ चाीयचबुद्धा पदाणुत़्ारा य (भण्णसादार | 
ई ०. को कर ७ छ. 
उम्हइहससंत्थ छुत्तत्थावचसारद बंद ॥ १८॥ 
उत्कृष्ट कोष्ठवुद्धि, वीजवुद्धि, पदानुसारी और संभिन्‍नश्रोतृत्त ऋद्धिके धारक, अवग्रह 


और ईहा ज्ञासमें समर्थ तथा सूत्रके अथमें निपुण मुन्ियोंकरो में नमस्कार करता हूँ ॥ १८ ॥ 
2 ० #«- 


ञजः 
आभमिणिवोहिय-सुद ओहिणाणि मणणाणिसव्वणाणी य | 


।॒ # विद #% ७ 
बंदे जगप्पदावे पक्चक्खपरोक्‍्त्णाणाी ये ॥१९॥ 
मतिज्ञानो, श्रुतज्ञानी, अवधिज्ञानी, मनःपर्ययज्ञानी और चर्वज्ञानी अर्थात्‌ केवलज्ञानी 


3. 


तरह जगतको प्रकाशित करनेके छिये प्रदीप स्वरूप प्रत्यक्षज्ञानी और परोक्षज्ञानी मुनियोकों 
नमस्कार करता हूँ १५ ॥। 


ज 


इस 
ध्ट 
ध 
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बम सआ जी. 

लक्षाचा 
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| 8 क किक 4०] 
आयासततुजलसाह चारण जब॑चारण वढ्‌ | 
4 ४ | क] 6 
विउचवणइडिपहाणे विज्ञाहरपण्ण सवणे य |॥|२०॥। 
आकाश, तन्तु, जल तथा परवतकी अटवी भादिका आलम्वन लेकर चलनेवाले मुनियोंको, 
जद्घाचारण ऋद्धिके धारक, विक्रियाऋद्धिके वारक, विद्यावर मुनियोक्रो और प्रज्ञाश्नमण ऋद्धिके 
धारक मुनियोंको में नमस्कार करता हूँ ॥ २० ॥ 
गइचउरंयुल्गसणे_ तहेव फलफुल्लचारणे वंदे। 
अगुवमतवमहंतते देवासुरवंदिदे वंदे ॥ २१॥ 
मार्यमें चार अंयुछ ऊपर गमन करनेवाले, फछ और फूलोंपर चलनेवालें, अनुपम तपसे 
पृजनीय तथा देव और असुरोंके द्वारा वन्दित मुनियोंक्रों में चमस्कार करता हूँ ॥ २१ ॥ 
जियमयउबसम्गे जियइंदियपरीसहे जियकसाए | 
4 2 दिया [. हे # [कर 
जियरायदोसमोहे. जियसुहदुक्खे णर्ंसामि ॥ २२॥ 


भंक्तिसंग्रह ३३७ 
जिन्होंने भयको जीत लिया है, उपसगंको जीत लिया है, इन्द्रियोंकी जीत लिया है, परी- 
पहोंको जीत लिया है, कषायोंको जीत लिया है, राग ढेष और मोहको जीत लिया है तथा सुख 
और दुःखको जीत लिया है उन्त मुनियोंको में नमस्कार करता हूँ ॥ २२॥ 
एवं मए अभित्थुया अणयारा रागदोसपरिसुद्धा । 
संघस्स वरसमाहि,. सज्ञवि दुब्खक्खयं दिंतु ॥२३॥ 
इस प्रकार मेरे द्वारा स्तुत, तथा राग-द्ेषसे विशुद्ध-रहित मुनि, संघकोी उत्तमसमाधि 
प्रदान करें और मेरे भी दुःखोंका क्षय करे ॥ २३ ॥ 
अंचलिका 
इच्छामि भंते ! योगिमत्तिकाउस्सग्गो कओ तस्सालोचेउं, अड्डाइज्जदीव- 
दोसमुंदेस पण्णारसकम्मभूमिसु आदावणरुक्खमूलअब्भोवासठाणमोणवीरा- 
सणेक्कपासकुककुडटासणचउ त्थपक्खखबणादियोगजुत्ताणं व्यसाहुणं णिच्चकालं 
अंचेमि पृजेमि वंदामि णमंसामि, दुक्खक्खओ, कम्मक्खओ, वोहिलाहो, सुगइ्गमण्ं, 
समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ति होझ मज्ञं ॥ 
, है भगवन््‌ | मैंने योगिभक्ति संवंधी कायोत्सर्ग किया है। उसकी आलोचना करना चाहता 
हैं। अढ़ाई द्वीप, दो समुद्रों तथा पन्द्रह कर्मभूमियोंमें आतापनयोग, वृक्षमूलयोग, अश्रावास 
( खुले आकाशके नीचे वेंठना ) योग, मौन, वीरासन, एकपाइवे, कुवकुटासन, उ१वास तथा पक्षो- 
पवास आदि योगोंसे युक्त समस्त साधुओंकी नित्य ही अर्चा करता हुँ, पूजा करता हूँ, वन्दना 


करता हूँ, नमस्कार करता हूँ। उसके फलस्वरूप मेरे कर्मोका क्षय हो, रत्नत्रयकी प्राप्ति हो, 
सुगतिमें गमन हो, समाधिमरण हो और जिनेन्द्र भगवानके गुणोंकी संप्राप्ति हो । 


६. आचार्यभक्ति 
देसकुलजाइसुड्धा विसुद्धमणवयणकायसंजुत्ता । 
तुम्ह॑पायपयोरुहमिह मंगलमत्थु मे णिच्चे ॥ १ ॥ 
देश, कुल और जातिसे विशुद्ध तथा विशुद्ध, मन, वचन कायसे संयुक्त हे आचाय॑ [ तुम्हारे 
चरणकमल मुझे इस लोकमें नित्य ही मंगलरूप हों ।। १॥ 
सगपरसमयविदण्डू आममहेदृहिं चावि जाणित्ता। 
सुसमत्था जिणवयणे विणये सत्ताणुरुपेण || २ ॥ 


वे आचाय॑ स्वसमय और परसमयके जानकार होते हैं, आगम और हेतुओंके द्वारा पदार्थोको 
४३ 


३३८ कुँन्दकुन्द-भारती 
को जानकर जिनवचनोंके कहनेमें अत्यन्त समर्थ होते हैं और शक्ति अथवा प्राणियोंके अनुसार 
विनय करेनेमें समर्थ रहते हैं॥ २ ॥ 
वालमुरुषुइसेहे गिलाणयेरे ये. खमणसंजुत्ता । 
वट्टावयगा अण्णे दुस्सीले चावि जाणित्ता ॥ ३ ॥ 
वे आचाय॑, वालक, गुरु, वृद्ध, शेक्ष्य रोगी और स्थविर मुनियोंके विषयमें क्षमासे सहित 
होते हैं तथा अन्य दुःशील शिष्योंको जानकर समन्मागंमें वर्ताते हैं--लगाते हैं ।। ३ ॥ 
वदसमिदिशुत्तिजुत्ता मुत्तिपहे ठावया पुणो अण्णे। 
अज्ञावयगुणणिल्ये. साहुगुणेणगावि संजुत्ता ॥ ७ ॥ 
वे आचाय॑ व्रत, समिति और गुप्तिसे सहित होते हैं, अन्य जीवोंको मुक्तिके मार्गमें लगाते 
हैं, उपाध्यायोंके गुणोंके स्थान होते हैं तथा साधु परमेष्ठीके गुणोंसे संयुक्त रहते हैं ॥। ४ ॥ 
उत्तमखमाए पुढवी पसण्णभावबेण अच्छजलसरिसा | 
कम्मिषणद्हणादों अगणी वाऊ  असंगादो ॥ ५ ॥ 
वे आचाय॑ उत्तमक्षमासे पृथिवीके समान हैं, निर्मलभावोंसे स्वच्छ जलके सदुद्ञ हैं, कर्म 
रूपी ईंधनके जलानेसे आग्नि स्वरूप हैं तथा परिग्रहसे रहित होनेके कारण अग्निरूप हैं ॥ ५॥ 
गयणमिच णिरुवपलेवा अक्खोद्द सायरुव्व मुणिवसहा । 
एरिसगुणणिल्याणं. पायं पणमामि सुद्धमणो ॥ ६ ॥ 
वे मुनिश्रेषठ--आचाय, आकाशकी तरह निर्लेप और सागरकी तरह क्षोभरहित होते हैं । 
ऐसे गुणोंके घर आचार्य परमेष्ठीके चरणोंको मैं शुद्धमनसे नमस्कार करता हूँ ॥ ६॥ 
संसारकाणणे पुण वंसममाणेहिं. भव्वजीवेहिं | 
णिव्वाणस्स हु मग्गो लदूधों तुम्हं पसाएण।॥ ७ ॥ 
है आचार्य ! संसाररूपी अटवीमें भ्रमण करनेवाले भव्य जीवोंने आपके प्रसादसे निर्वाणका 
मा प्राप्त किया है । ७॥ | 
अविसुद्धलेस्सरहिया विप्ुद्धलेस्साहि परिणदा सुद्धा । 
रुदहं पुण चत्ता धम्मे सुकके य संजुत्ता ॥ ८ ॥ 
वे आचाय॑, अविशुद्ध भर्थात्‌ कृष्ण, नीकू, और कापोत लेश्यासे रहित तथा विशुद्ध अर्थात्‌ 
पीत पद्म और शुक्ललेश्याओंसे युक्त होते हैं। रौद्र तथा आरध्यानक्रे त्यागी और धर्म्ये तथा 
शुकलूध्यानसे सहित होते हैं ॥ ८ ॥ 
उग्गहईहावायाधारणगुणसंपदेहिं संजुचा । 
सुत्तत्थभावणाएं. भावियमाणेहिं. वंदामि॥ ९॥ 


भक्तिसंग्रह श्३९, 
वे आचार्य, आगमके अर्थंकी भावतासे भाव्यमान अवग्रह, ईहा, अवाय और धारणा नामक 
गुणरूपी संपदाओंसे संयुक्त होते हैं । उन्हें में नमस्कार करता हूँ ॥ ५॥ । 
तुम्ह॑गुणगणसंथुदि अजाणमाणेण जो मया वृुत्तो | 
देड मम वोहिलाहं गुरुभत्तिजुदत्थओो णिच्चं ॥१०॥ 
है आचाय॑ ! आपके गुणसमूहकी स्थुतिको न जानते हुए मैंने जो बहुत भारी भक्तिसे युक्त 
स्तवन कहा है वह मेरे लिये निरन्तर बोधिकाभ--रत्नत्रयकी प्राप्ति प्रदान करे ॥ १० ॥ 
अंचलिका 
इच्छामि मंते ! आयरियभत्तिकाउस्सग्गो कभो तस्सालोचेउं, सम्मणाण- 
सम्मदंसणसम्मचारित्तजुत्ताणं- पंचविहद्याचाराणं आयरियाणं, आयारादिसुदणाणोव- 
देसयाणं उवज्ञ्ञायाणं, तिरयगणगुणपालणरयाणं सब्बसाहूणं, णिच्चकालं अंचेमि, 
पूजेमि, वंदामि, णमंसामि, दुक्खक्खओ, कम्मक्खओ, बोहिलाहो, सुगइगमणं, 
समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ति होठ मज्ञं ॥ 
हे भगवन्‌ ! मैंने आचाय॑भक्ति सम्बन्धी कायोत्सर्ग किया है। उसकी आलोचना करना 
चाहता हूं । जो सम्यग्ज्ञान, सम्यग्दर्शन और सम्यकचारित्रसे युक्त हैं, तथा पांच प्रकारके आचारका 
पालन करते हैं ऐसे आचार्योकी, आचारांग भादि श्रुतज्ञानका उपदेश देनेवाले उपाध्यायोंकी, और 
रत्तन्यरूपी गुणोंके पालन करनेमें लीन समस्त साधुओंकी में निरन्तर अर्चा करता हूँ, पूजा करता 
हूं, वन्दना करता हूं, नमस्कार करता हूं, उसके फलस्वरूप मेरे दुःखोंका क्षय हो, कर्मोका क्षय हो, 
रत्नत्रयकी प्राप्ति हो, सुगतिमें गमन हो, समाधिमरण हो और मेरे लिये जिनेन्द्र भगवानके गुणोंकी 
प्राप्ति ही । 


७, निवाणभक्ति 
अट्टवाववम्मि उसहो चंपाएं- वासुपुज्जजिणणाहो | 
उज्जंते णेमिजिणो पावाएं णिव्युदो महावीरों | १ ॥ 


अष्टापद ( केलास पर्वत ) पर ऋषभनाथ, चम्पापुरमें वासुपृज्य जिनेन्द्र, ऊर्जयन्त गिरि 
( गिरनार पर्वत ) पर नेमिनाथ और पावापुरमें महावीर स्वामी निर्माणको प्राप्त हुए 
हैं ॥ १॥ | 
९ 


चीसं तु जिणवरिंदा अमरासुरबंदिदा धुदकिलेसां । 
सम्मेदे गिरिसिहरे णिव्याणगया णमो तेसि॥ २ ॥ 
जो देव और असुरोंके द्वारा वन्दित हैं तथा जिन्होंने समस्त क्लेशोंको नष्ट कर दिया है 


३४० कुन्दकुन्द-भारती 
ऐसे वोस जिनेन्द्र सम्मेदाचछकी शिखर पर निर्माणको प्राप्त हुए हैँ उन शसवकी नमस्कार 
हो ॥२॥ 
सत्तेवद य. बलभद्दय जहुव॒णरिंदाण अट्कोडीओ | 
गजपंथे गिरिसिहरे णिव्वाणगया णमों तेसि।॥ ३ ॥ 
सात वलभद्व और आठ करोड़ यादव बंदी राजा गजपत्था गिरिके शिखरपर निर्वाणकों 
प्राप्त हुए हैं उन्हें नमस्कार हो ॥ ३ ॥ 
वरदततो य वरंगो सायरदतों ये ताखरणयरे | 
आहुइ्डयकोडीओ . णिव्वाणणया णमो तेसिं॥ ४ ॥ 
वरदत्त, वराज़ु, सायरदत्त और साढे तीन करोड़ मुनिराज तारवर नगरमें निर्वाणको प्राप्त 
हुए हैं उन्हें नमस्कार हो ॥ ४॥ 
णेमिसामी पज्जुण्णो संबुकुमारों तहेव अणिरुद्धो | 
वाहत्तकोडीओं उज्जंते सत्तसया सिद्धा ॥ ५ ॥| 
नेमिनाथ स्वामी, प्रद्य॒म्त, दम्ब॒ुकुमार, अनिरुद्ध, और वहत्तर करोड़ सात सो मुन्ति ऊर्जयन्त 
गिरिपर सिद्ध हुए हैं ॥ ५ ॥ 
रामसुआ विण्णि जणा लांडरिंदण पंचकोडीओ | 
'पॉवागिरिवरसिदरे णिव्वाणगया णमो तेसिं॥ ६ ॥| 
रामचन्द्र के दो पृत्र, छाटदेशके पांच करोड़ राजा पावागरिरिके झिखरपर निर्वाणक्रो प्राप्त 
हुए। उन्हें नमस्कार हो ॥ ६॥ 
पंइुसुआ तिण्णि जणा दविडणरिंदाण अइकोडीओ | 
सित्तु जयग्रिरिसिहरे णिव्वाणगया णमों तेसिं॥ ७ ॥ 
पाण्डुके तीन पुत्र ( युधिष्ठिर, भीम, अजुंच ) और जाठ करोड़ द्वविड राजा श्वत्रुझजयग्रिरि 
के शिखरपर निर्वाणको प्राप्त हुए, उन्हें नमस्कार हो ॥ ७ ॥ 
_रामहणृसुर्गीबो गवयगवक्खों य णील महणीला | 
णव॒णवदीकोडीओ तुंगीगिरिणिव्वुदे. बंढे || ८ ॥ 
राम, हनुमान, सुग्रीव, गवय, गवाक्ष, नीछ, महानोलर तथा निन्यानवे करोड़ सुनिराज तुज्भी 
पव॑तसे निर्वाणको प्राप्त हुए उन्हें वन्दनों करता हूँ ॥ ८ ॥॥ 


'अंगाणंगकुमारा विवखापंचद्धकोडिरिसिसहिया । 
सुवण्णगिरिमत्थयत्थे णिव्वाणगया णम्मों तेसि॥ ९ ॥ 
१. पावाए गिरिसिहरे---इति क्रिया कछापे पाठ: । २. रामो सुग्गीव हणुओो इति पुस्वकान्तरे पाठः । दे. णंगरा- 
णंगकुमारा कोडिपंचद्ध मुणिवरा सहिया | चुवण्णवरमिरिसिहरे णिव्वाणगया तेसति ॥ ९ ॥ इति 


पाठन्चर्म 


भक्तिसंग्रह हु ३४१ 
अद्भु और अनद्भुकुमार साढ़े पांच करोड़ प्रसिद्ध मुनियोंके साथ सोनागिरिके शिखरसे 
निर्वाणको प्राप्त हुए उन्हें नमस्कार हो ॥ ९ ॥ 
दसमुहराअरस सुआ कोडीपंचड्धमुणिवरे सहिया। 
रेवाउहयतडग्गे णिव्वाणणगया णम्मो तेसिं॥ १०॥ 
दशमुख राजा अर्थात्‌ रावणके पुत्र साढ़े पांच करोड़ मुनियोंके साथ रेवा नदीके दोनों तटोंसे 
मोक्षको प्राप्त हुए उन्हें नमस्कार हो॥ १० ॥ 
'रेवाणइए तीरे. पच्छिससायम्मि सिद्धवरकडे । 
दो चक्की दह कप्पे आहुड्डयकोडि णिच्वुदे बंदे ॥११॥ 
रेवा नदीके तीर॒पर पश्चिम भागमें स्थित सिद्धवरकूटपर दो चक्रवर्ती, दश कामदेव 
ओर साढ़े तीन करोड़ मुनिराज निर्वाणक्रो प्राप्त हुए उन्हें नमस्कार करता हूँ ॥ ११॥ 
वडवाणीवरणयरे दक्खिणसायम्मि चलगिरिसिहरे | 
इंदजियकुंभकण्णो. णिव्वाणगया णपम्तो तेसि ॥१२॥ 
वड़वानी नगरके दक्षिण भागमें स्थित चूलगिरिके शिखर॒पर इन्द्रजीत और कृम्भकर्ण 
निर्वाणको प्राप्त हुए उन्हें नमस्कार हो ॥ १२॥ 
पावागारविराॉसहर सुबण्णभहाह मुणिवरा चउरो | 
चेलगाणईतडग्गे णिव्वाणणया . णमो तेसिं॥ १३॥ 
चेलता नदीके तटपर स्थित पावागिरिके उत्कृष्ट शिखरपर सुवर्णभद्र आदि चार मुनिराज 
मोक्षको प्राप्त हुएं। उन्हें नमस्कार हो ॥ १३॥ 
फलहोडीवरगामे. पच्छिमभायम्मि दोणगिरिसिहरे । 
गुरुदत्ताइमुणिंदा णिव्वाणणयया णमो तेसिं ॥१४॥ 
फलहोड़ी ,नामक उत्कृष्ट ग्रामके पश्चिम भागमें द्रोणगिरिके शिखरपर गुरुदत्त आदि मुनि- 
राज निर्वाणको प्राप्त हुए। उन्हें नमस्कार हो ॥ १४॥ 


'यकुमारमुणींदी._ वालिमहावालि चेव अचज्क्षेया । 


अट्टावयगिरिसिहें) णिव्वाणणयया णम्ो तेसिं ॥१५॥ 
नागकुमार मुनिराज, वाली और महावाली कैछास पर्वतके शिखरपर निर्वाणको प्राप्त 

हुए। उन्हें चमस्कार हो ॥ १५ ॥ 
१. अन्यन्न पुस्तके त्वेब॑ पाठः 

रेवातडम्मि तीरे दविखणभायम्मि सिद्धवरकूडें । 

आहुदुयकोडीओ . णिव्वाणगयया णम्मी तेंसि॥ १॥ 

रेबातडम्मि त्तीरी संभवनाथस्स  केवलुप्पत्तो । 

आहुदुयकोडीओ . णिव्वाणयया णमो तेंसि॥ २॥ 


रेडर कुन्दकुन्द-भारती 


अच्चलपुरवरणयरें.. ईसाणमभाएं सेठगिरिसिहरे | 
आहुडयकोडीओ  णिव्याणगया णम्तो तेसिं ॥१६॥ 
अचलपुर ( एलिचपुर ) नामक उत्कृष्ट नगरकी ऐशान दिशामें मेढगिरि ( मुक्तागिरि ) के 
शिखरपर साढ़े तीन करोड़ मुनिराज मोक्षको प्राप्त हुए। उन्हें नमस्कार हो ॥ १६॥ 
*बंसत्थलम्मि णयरे पच्छिमभायसरिसि कुन्थगिरिसिहरे । 
कुलदेसभूसणमुणी णिव्वाणणयया णमो तेसि ॥ १७।॥ 
वंशस्थल नगरके पश्चिम भागमें स्थित कुन्थगिरि ( कुन्थलगिरि )के शिखरपर कुलभूषण 
देशभूषण मुनि निर्वाणको प्राप्त हुए । उन्हें तमस्कार हो ॥ १७ ॥ 
जसहररायर्स - सुआ  पंचसया कलिंगदेसम्मि | 
कोडिसिला कोडिम्णी णिव्वाणगया णमो तेसिं॥१८॥ 
यशोधर राजाके पाँच-सौ पुत्र और एक करोड़ मुनि कलिज्ध देशमें स्थित [कोटिशिलासे 
निर्वाणको प्राप्त हुए । उन्हें नमस्कार हो ॥| १८ ॥ 
पासरस॒ समचसरण  शुरुदत्तररदत्तपंचारासपम्ुहा । 
रिस्सिंदीगिरिसिहरे णिव्वाणणयया णमो तेंसिं ॥ १९॥ 
भगवान्‌ पाहवंनाथके समवसरणमें गुरुदतत, वरदत्त आदि प्रमुख पाँच मुनिराज रेशन्दीगिरि 
के शिखरपर निर्वाणको प्राप्त हुए। उन्हें नमस्कार हो ॥ १९ ॥ 
जे जिणु जित्यु तत्था जे हु गया णिव्दु्दि परम | 
ते वंदामि य णिच्च॑ तियरणसुद्धो णमंसामि ॥२०॥ 
जो जिन जहाँ-जहाँसे परम निर्वाणको प्राप्त हुए हैं में उन्तकी वन्दना करता हूँ तथा त्रिक रण-- 
मन वचन कायसे शुद्ध होकर उन्हें नमस्कार करता हूँ ॥ २० ॥ 
सेसाणं तु रिसीणं णिव्याणं जम्मि जम्मि ठाणम्मि | 
ते हं वंदे सच्चे दुक्‍्बक्खयकारणट्ाए ॥ २१॥ 


शेष मुनियोंका निर्वाण जिस-जिस स्थान पर हुआ है दुः:खोंका क्षय करनेके लिये मैं उन 
सबको नमस्कार करता हूँ ॥ २१॥ 


अंचलिका 
इच्छामि भंते |! परिणिव्वाणमत्तिकाउस्सग्गो कओ तस्सालोचेउं । 
इसम्पति अवसप्पिणीए चउत्थसमयरस पच्चिसे भाए आहुट्ठमासहीणे वासचडक्कमि 





१. वंसत्यलवरणियड्े इति पाठान्तरम। २. 'पासस्स समवसरणे सहिया वरदत्तमुणिवरा पंच” इति 
पाठान्तरम्‌ । 


भक्तिसंग्रह .. शेड 


सेसकम्मि, पावाएं णयरीए कत्तियमासस्स किण्हचउद्सिए रत्तीए सादीए 
नक्खत्ते पच्चेसे भयवदों महदिमहावीरोबड्ठमाणो सिद्धि गदो, तिसुवि लोण्सु 
भवणवासियवाणविंतरजोयिसियकप्पवासियत्ति चउव्विहा देवा: सपरिवारा दिव्वेण 
गंधेण, दिव्वेण पुप्फेण, दिव्वेण धूवेण, दिव्वेण चुण्णेण, दिव्वेण वासेण, दिव्वेण 
ण्हाणेण, णिच्चकालं अच्चंति, पूजंति, वंदंति, णमंसंति, परिणिव्वाणमहाकल्लाण- 
पुज्ज अंचेमि पूजेमि, बंदामि, णमंसामि, दुक्खक्खओ, कम्मक्खओो, बोहिलाहो, 
सुगइगमणणं, समाहिमरणं, जिणशुणसंपत्ति होठ मज्ञं । 

है भगवन्‌ ! मैंने निर्वाण भक्ति संबंधी कायोत्सग किया है उसकी आलोचना करना चाहता 
हुँ। इस अवसर्पिणी संबंधी चतुर्थकालके पिछले भागमें साढ़े तीन माह कम चार वर्ष शेष रहने पर 
पावा नगरीमें कातिकमास श्रीक्षृष्णचतुद्दंशीकी रात्रिमें स्वाति नक्षत्रके रहते हुए प्रभात कालमें 
भगवान्‌ महति, महावीर अथवा वर्धमान स्वामी निर्वाणको प्राप्त हुए। उसके उपलक्ष्यमें तीनों 
लोकोंमें जो भवनवासी, व्यन्तर, ज्योत्तिपी और कल्पवासीके भेदसे चार प्रकारके देव रहते हैं वे 
सपरिवार दिव्य गन्ध, दिव्य पुष्प, दिव्य धूप, दिव्य चूर्ण, दिव्य सुगन्धित पदार्थ, और दिव्य स्नानके 
द्वारा निरल्तर उनकी भर्चा करते हैं, पुजा करते हैं, वन्दना करते हैं, नमस्कार करते हैं और निर्बाण 
नामक महाकल्याणकी पूजा करते हैं। में भी यहां रहता हुआ वहां स्थित उन निर्वाण क्षेत्रोंकी 
सित्यकाल अर्चा करता हूं, पूजा करता हूँ, वन्दना करता हूँ, नमस्कार करता हूँ। इसके फलस्वरूप 
मेरे दुःखोंका क्षय हो, कर्मोका क्षय हो, रत्नत्रयकी प्राप्ति हो, सुगतिमें गमन हो, समाधिमरण हो 
और मुझे जिनेन्द्र भगवानके गुणोंकी संप्राप्ति हो ॥* 


अतिशयक्षेत्र मवित्रके नामपर २१वीं गाथके आगे निम्नाद्धित भाथाएँ प्रक्षिप्त हो गई हैं--- 
पासं तह अहिणंदण णायहूृहि मंगरलाउरे बंदे । 
अस्सारम्में पटुणि मुणिसुन्वती तहेव वंदामि ॥ १ ॥ 
नागहदमें पार्श्ववाथ, मंगलापुरमें अभिनन्दन और आशारम्य नगरमें मुनिसुव्रतनाथकी वन्दना 
करता हूँ | १ ॥ 
बाहुबलि तह वंदमि पोदनपुर हत्यिनापुरे वंदे । 
संती कुंथुव अरिहो वाराणसीए सुपास पासं च ॥ २॥ 
पोदनपुरमें बाहुबली, हस्तिनापुरमें शान्ति, कुन्थु और अरनाथ तथा वाराणसीमें सुपारव और पादर्वनाथ 
को वन्दना करता हूँ ॥ २॥ 
महुराएं अहिछित्ते वीरं पासं तहेव वंदामि। 
जंबुमुणिदों वंदे णिव्वुइपत्तोवि जंबुवणगहणे ॥ ३॥। 
मथुरामें भगवान्‌ महावीर, अहिच्छत्रनगरमें पाश्वताथ, और जम्वूनामक सघन वनमें निर्वाणको प्राप्त 
हुए जम्वूस्वामीको नमस्कार करता हूँ ॥ ३ ॥ 
पंचकल्लाणठाणइ जाणिवि संजादमच्चलोयम्मि | 
सणवयणकायसुद्धों सब्बवे घिरसा णमंसामि ॥ ४ ॥ 
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ह्ः नन्दीश्वरभक्ति 
अंचलिका 
: इच्छामि भंते ! नंदीसरभत्तिकाउस्सग्गो कओ तस्सालोचेउ । णांदीसर- 
दीवम्मि. चउदिसिविदिसास अंजणदधिमुहरदिपुरुणवावरेस जाणि जिणचेड- 
याणि ताणि सब्बाणि तिसरुवि लोएसु मवणवासियवाणविंतरजोइसियकप्पवासियत्ति 
चउविहा देवा सपरिवारा दिव्वेहि गंधेदि, दिव्वेहि पुप्फेदि, दिव्वेहि धूवेहि, दिव्वेंहि 
चुण्णेहि, दिव्वेहि वासेद्ि, दिव्वेहि ण्हाणेहि आसाढकचियफागुणमासाणं 
अद्ठमिमाईं काऊण जाव पुण्णिमंति णिच्चकालं अच्चंति, पूज॑ति, वंदंति, णमसंति 
णंदीसरमहाकल्याणं करंति, अहमबि, हृह संतो तत्थ संताई णिच्चकार्ल अंचेमि, 
पूजेमि, वंदामि, णमंसामि, दुक्ख॒क्खओ कम्मक्खओ, वोहिहाहो, सुगइगमणं, 
समाहिमरणं, जिणयुणसंपत्ति होड मज्झं ॥ 
मनुष्य छोकमें पञ्चकल्याणकोंके जितने भी स्थान हैं मत वचन कायसे शुद्ध होकर उन सबको शिरसे 
नमस्कार करता हूँ ॥ ४ ॥ 
अग्गलदेव॑ वंदमि वरणयरे णिवडकुंडली वंदें। 
पास सिरिपुरि वंदमि छोहागिरि संख दीवम्मि ॥ ५ ॥ 
वर नगरमें अर्गलदेवको तथा निवडकुंडली (? ) को वन्दना करता हूं। श्रीपुर, छोहागिरि और 
शद्धुद्वीपके पाइ्वनाथको नमस्कार करता हूं ॥॥ ५ ॥ 


कद डस्ममाओ 
जज ऑन 
कर! ये लक कि बा 








गोम्मटदेवे बंदमि पंचसमधणुहदेहउच्चें त॑ 
देवा कुणंति वृट्ठी केसरकुसुमाण तस्प्त उवरिम्मि ॥ ६ ।॥। 
जिनका शरीर पांच सौ धनुप ऊँचा है, ऐसे गोम्मट स्वामीको नमस्कार करता हूँ। उनके ऊप्र देव 
केशर और पृष्पोंकी वर्षा करते हैँ ॥ ६ ॥ 
णिव्वाणठाण जाणि वि अइसयठाणाणि अइसये सहिया । 
संजादमच्चलोए सब्बे,. सिरसा णमंसामि]॥ ७ ॥ 
मनुष्य छोकमें जितने निर्वाण स्थान और बतिशयोंसे सहित अतिशय स्थान हैं मैं उन सवको शिरसे 
नमस्कार करता हूं ॥ ७ ॥ 
जो जण पढइ तियालं णिव्वुइकंडंपि भावसुद्धीए। 
भुंजदि णरसुरसुक्ख पच्छा सो लहूइ णिब्वाणं ॥ ८ ॥ 
जो मनुष्य भावशुद्धि पूर्वक तीनों कालमें निर्वाण काण्डको पढ़ता है बह मनुष्य और देवोंके सुखकों 
भोगता है और पश्चात्‌ निर्वाणको प्राप्त होता है ॥ ८ ॥ हु 


भक्तिसंग्रह . ३४५ 


है भगवन्‌ ! मैंने नन्‍्दीर्वर भक्तिसंम्बन्धी कायोत्सर्ग किया है। उसकी आलोचना करना 
चाहता हूँ । नंन्दीइवर द्वीपकी चारों दिशाओं तथा विदिशाओंमें अंजन गिरि, दधिमुख तथा रतिकर 
नामक विशाल-श्रेष्ठ प्व॑ंतोंपर जो जिनप्रतिमाएँ हैं उन सबको त्रिलोकवर्ती भवनवासी, व्यन्तर, 
ज्योतिषी और कल्पव्गसी ये चार प्रकारके देव परिवार सहित, दिव्यगन्ध, दिव्यपुष्प, दिव्यधप, 
दिव्यचू्ण, दिव्यसुगन्धित पदाथे, और दिव्य अभिषेकके हारा आषाढ, कातिक और फागुन मासकी 
अष्टमीसे लेकर पूर्णिमा पर्यन्त नित्यकाल अर्चा करते हैं, पूजा करते हैं, वन्दना करते हैं, नमस्कार 
करते हैं, तथा नन्दोश्वरद्दीप महान्‌ उत्सव करते हैं। हम भी यहाँ स्थित रहते हुए, वहाँ स्थित 
रहनेवाली उन प्रतिमाओंकी नित्यकाल अर्चा करते हैं, पृजा करते हैं, वन्दना करते हैं, नमस्कार 
करते हैं | इसके फलस्वरूप हमारे दुःखोंका क्षय हो, कर्मो का क्षय हो, रत्नत्रयकी प्राप्ति हो, सुगतिमें 
गमन हो, समाध्रिमरण हो, और जिनेन्द्र भगवानके गुणोंकी संप्राप्ति हो ॥ 


्, शान्तिभक्ति 


इच्छामि भंते | संतिभत्तिकाउस्सग्गो कओ तस्सालोचेउं | पंचभहाकल्लाण- 
- संपण्णाणं,. अइमद्यपाडिहेरसंहियाणं, चउतीसातिसयविसेससंजुत्ताणं, बत्तीस- 
देवेंद्मणिमठ डमत्थयमहियाणं, बलदेववासुदेवचक्कहररिसिमुणिजदिअणगारोवगूढाणं 
धुइसयसहस्सणिल्याणं, उसहाइवीरपच्छिममंगलमहापुरिसाणं णिच्चकाल अंचेमि, 
पूजेमि, वंदामि, णमंसामि, दुक्खक्खओो, कृम्मक्खओ, बोहिलाहो, छुगश्गमण, 
समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ति. होऊक मज्ञं ॥ 
है भगवन्‌ ! मेंने शान्तिभक्ति सम्बन्धी कायोत्सगें किया है। उसकी आलोचना करना 
चाहता हूँ। जो गर्भ-जन्मादि पांच महाकल्याणोंसे संपत्न हैं, आठ महाप्रातिहायोंसे सहित हैं, चौंतीस 
अतिशय विदेषोंसे संयुक्त हैं, बत्तीस इन्द्रोंक मणिमयमुकुटोंसे युक्त मस्तकोंसे पूजित हैं, बलदेव, 
नारायण, चक्रवर्तो, ऋषि, मुनि, यति और अनगारोंसे परिवृत हैं और लाखों स्तुतियोंके घर हैं ऐसे 
ऋषभादि महावीरान्त मद्भुलमय महापुरुषोंकी मैं नित्यकाल अर्चा करता हूँ, पृजा करता हूँ, वन्दना 


करता हूँ, नमस्कार करता हूँ । इसके फलस्वरूप मेरे ढुःखोंका क्षय हो, कर्मोका क्षय हो, रत्नन्रयकी 
प्राप्ति हो, सुगातिमें गसन हो, समाधिमरण हो और जिनेन्द्र भगवान॒के गुणोंकी संप्राप्ति हो | - 


१०, समाधिभक्ति 


.  इईच्छामि संते समाहिभत्तिकाउस्सग्गों कओ तस्सालोचेउं, स्यणत्तयपरूव- 
परमप्पज्ञाणलक्खणसमाहिभत्तीएं णिच्चकाल अंचेमि, पूजेमि, वंदामि, णमंसामि, 
डढें न 
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दुक्खवखओ, कम्मक्खओ, वोहिलाहो, सुगइगमणं, समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ति होठ 
मज्ञ | 

है भगवन्‌ । मेंते समाधि भक्तिसम्वन्धी कायोत्सग किया है। उसकी आलोचना करना 
चाहता हूँ। रत्नत्रयके प्ररूपकपरमात्माके ध्यानरूप समाधिभक्तिके द्वारा मैं नित्यकाल अर्चा करता 
हूँ, पृजा करता हूँ, वन्दना करता हूँ, नमस्कार करता हूँ । उसके फलस्वरूप मेरे दुःखोंका क्षय हो, 
कर्मोका क्षय हो, रत्नत्रयकी प्राप्ति हो, सुगतिमें गमल हो, समाधिमरण हो और जिनेन्द्र भगवानूके 
गुणोंकी संप्राप्ति हो । 


११, पञ्चशुरुभक्ति 


मणुयणाइंदसुरधरियछत्तत्तया पंचकल्लाणसोक्खा वलीपत्तया | 
दंसणं णाणझाणं अणंतं बल ते जिणा दिंतु अम्हं वरं मंगल ॥ १ | 
राजा, नागेन्द्र और सुरेन्द्र जिनपर तीन छत्र धारण कराते हैं, त्तथा जो पंचकल्याणकोंके 
सुखसमूहको प्राप्त हैं वे जिनेन्द्र हमारे लिये उत्कृष्ट मज़ुरूस्वरूप अनन्त दर्शन, अनन्तज्ञान, अनन्त- 
वल बोर उत्कृष्ट ध्यानको देवें । १ ॥ 
जेहिं झाणग्गिवाणेहि अह्थहयं जम्मजरमरणणयरत्तय॑ दडय॑ | 
जेहिं पत्त सिव॑ सासय॑ ठाणयं ते महं दिंतु सिद्धा बरं णाणयं || २ ॥ 
जिन्होंने ध्यानरूपी अग्नि वाणोंसे उत्पन्न मजबूत जन्म जरा और मरणरूपी तीन नगरोंको 
जला डाला तथा जिन्होंने शाइवत मोक्षस्थान प्राप्त कर लिया वे सिद्ध भगवातच्‌ मुझे उत्तमनज्नाव 
प्रदात करें ॥ २॥ ु 
पंचहाचारपंचग्गिसंसाइया वारसंगाईं सुअजरूहि अवगाहया | 
मोक्खलच्छी महंती महं ते सया स्रिणो दितु मोक्खं गयासं सया ॥ ३ ॥ 
जो पाँच आचाररूपी पाँच अग्निओंका साथन करते हैं, द्वादशांगरूपो समुद्रमें अवगाहन 
करते हैं तथा जो आशाओंसे रहित मोक्षको प्राप्त हुए हैं ऐसे आचाय॑ परमेष्ठी मेरे छिये सदा महती 
मोक्षरूपी लक्ष्मीको प्रदान करें॥ ३ ॥। 
घोरसंसारभीमाडवीकाणणे तिक्खवियरालूणहपावपंचाणणे | 
णइमग्गाण जीवाण पहदेसिया वंदिमो ते उबज्ज्ञाय अम्हेसया | ४ | ु 
जिसमें तीक्षण विकराल वरनवाला पापरूपी सिंह निवास करता है ऐसे घोर संसाररूपी 


भयंकर वनमें मार्ग भूछे हुए जोबोंको जो मार्ग दिखछाते हैं उन उपाध्याय प्रमेध्वियोंको में सदा 
वन्दना करता हूँ ॥ ४॥ 
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उग्गतवचरणकरणेहिं झीणंगया धम्मवरझाण सुककेक्कश्ाणं गया | 
णिव्म्रं तवसिरीए समालिंगया साइनो ते महं मोक्खपहमग्गया ॥ ५ ॥ 


उम्र तपश्चरण करनेसे जिनका शरीर क्षीण हो गया है, जो उत्तम धम्ये ध्यान और शुक्ल- 
ध्यावको प्राप्त हैँ तथा तपरूपी लक्ष्मीके द्वारा जो अत्यन्त आलिज्ित हैं वे साधु-परमेष्ठी मुझे 
मोक्षमार्गके दर्शक हों । ५ ॥ 


एण थोत्तेण जो पंचगुरु वंदए, गरुयसंसारघणवेल्लि सो छिंदए । 
लहइ सो सिद्धिसोक्खाइ वरमाणणं कुणइ कम्मिधर् पुंजपज्जालणं ॥ ६ ॥ 
जो इस स्तोत्रके द्वारा पञ्चगुरुओं-पञचपरमेष्ठियोंकी वन्दना करता है, वह अनन्त संसार- 


रूपी सघन वेलको काट डालता है, उत्तमजनोंके द्वारा मान्य मोक्षके सुखोंको प्राप्त होता है, तथा 
कमंरूपी ईधनके समूहको जला डालता है ॥ 


अरुहा सिद्धाइरिया उवज्ञाया साहु पंचपरसेट्टी । 
एयाण णमुक्कारा भें भव सम सुह दिंतु॥ ७ ॥ 


अहंन्त, सिद्ध, आचाय॑, उपाध्याय और साधु ये पाँच परमेष्ठो हैं। इनके लिये किये गये 
नमस्कार मुझे भवभवमें सुख देवें ॥| ७ ॥ 


अंचलिका 

इच्छामि भंते |! पंचमहागुरुभचिकाउस्सग्गो कओ तस्सालोचेउं, अह्महा- 
पाडिहेससंजुत्ताणं अरहंताणं,. अट्गुणसंपण्णाणं उड्डलोयमत्थयम्मि पहट्ठियाणं 
सिद्धाणं, अड्डपचयणमाउसंजुत्ताणं आयरियाणं, आयारादिसुदणाणोवदेसयाणं 
उबज्ञ्ञायाणं, तिस्यणगुणपालणरयाणं सब्बसाहुणं णिच्चकाल अंचेमि, पजेमि, 
वंदामि, णमंसामि, दुक्खक्खओ कम्मक्खओ बोहिलादो, सुगशगमणं, समाहिमरणं, 

जिणगुणसंपत्ति होठ मज्ञं ॥ 
हे भगवन्‌ ! मैंने पञ्चमहागुरु भक्ति संबन्धी कायोत्सर्ग किया है। उसकी आलोचना करता 
हूँ । आठ महाप्रातिहायोंसे सहित अरहन्त, आठगुणोंसे सम्पन्न तथा ऊध्वेलोकके मस्तक परस्थित 
सिद्ध, आठ प्रवचनमातुकासे संयुक्त आचार्य, आचारांग आदि श्रुतज्ञानका उपदेश करनेवाले 
उपाध्याय, और रत्नत्रयरूपी गुणोंके पाऊन करनेमें तत्यर सवंसाधुओंकी में नित्यकाल अर्चा करता 
हूँ, पूजा करता हूँ, वन्दना करता हूँ, और नमस्कार करता हूँ। इसके फलस्वरूप मेरे दुःखोंका क्षय 


हो, कर्मो का क्षय हो, रत्नत्रयकी प्राप्ति हो, सुगतिमें गमन हो, समाधिमरण हो, और जिनेन्द्र भगवानके 
गुणोंकी संप्राप्ति हो । 
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#05>प 
१२, चेत्यभक्ति 
अंचलिका 

इच्छामि संते ! चेहयमत्तिकाउस्सग्गो कओ तस्सालोचेड | अहलोय-तिरिय 
लोय-उड्डलोयम्मिकिट्टिमाफिट्टिमाणि जाणि जिणचेइयाणि ताणि सब्बाणि तिसुवि 
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कम्मक्खओ, बोहिलाहो, सुगहगमणं समाहिमरणं जिणगुणसंपत्ति होठ मज्ञं || 
हे भगवन्‌ ! मेंने चेत्यभक्ति सम्बन्धी कायोत्सर्ग किया है, उसकी आलोचना करना चाहता 
हैं। अवोलोक, मध्यछोक तथा ऊर्ध्वलोकमें जो कृत्रिम अकृत्रिम जिनप्रतिमाएँ हैं उन सबको तीनों 
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दिव्यअभिषेकके द्वारा नित्यकाल अर्चा करते हैं, पूजा करते हूँ, वंदना करते हैं, नमस्कार करते हैं। में 
भी यहाँ रहता हुआ वहाँ रहनेवाली प्रतिमाओंकी नित्यकाछ भर्चा करता हैं, पृजा करता हूँ, वंदना 


करता हूँ, नमस्कार करता हूँ | इसके फलस्वरूप मेरे दु:खोंका क्षय हो, कर्मो का क्षय हो, रत्तत्रयको 
श्राप्ति हो, सुगतिमें गसल हो, समाधिमरण हो और, जिनेन्द्र भगवानके गुणोंकी प्राप्ति हो | 
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